न थ्री इन्द्रचन्द जी 
गेलड़ा की पुण्य स्मृति में 
उनकी धर्म पत्नी द्वारा प्रदत्त 
सहायता से प्रकाशित 0 








दिनाक २६ जनवरी, १४५ “गणत-य दिवस? 


धवर में मुद्रित 


प्रकाशकीय निवेदन 


जनाब के 3बसक-- 


प्रखर प्रतिमाशाली, सन्‍्तशिरोमणि, अध्यात्म एवं दशेन-शास्त्र के 
तलस्पर्शी विद्वान, युगनिर्माता, दिवंगत परम पूज्य श्री जवाहरलालजी 
महाराज की प्रवचन-वाणी में से संणशहीत अनाथ भगवान! नामक यह 
किरण पाठकों के कर-कमलों में पहुँचाते हुए परम हर का अनुभव हो रहा 
है | पूज्य श्री के प्रवचन-साहित्य के संबंध में नये सिरे से कुछ भी कहने 
थी आवश्यकता नही रह गई है । कवि ठीक कद्दता है-- 


न हि. कस्तूरिका5थ्मोदो शपथेन विभाव्यते । 
कस्वूरी का सौरम बतलाने के लिए. कसम खाने की आवश्यकता नहीं 


होती। मन को मुग्ध करने वाला वह सोरभ तो आप ही आप प्रकथ हो 
जाता हैं । 


पूज्यभश्री के इस साहित्य की धर्मप्रिय, गंभीर विचारशील विद्वानों ने तथा 
सनन्‍्त-समुदाय ने एक स्वर से प्रशंसा की है। घर्निष्ठ जेंन जनता के लिए 
यह स्वाध्याय की उत्तम सामग्री सिद्ध हुआ है। जहाँ सन्तों-सतियों के 
चातुर्मास नहीं हो पाते, उन क्षेत्रों में यह साहित्य ही व्याख्यान के रुप में 
पढा-छुना जाता है | 

इतना सच होने पर भी इस साहित्य का जितना ग्रचार और प्रसार 
होना चाहिए. था, उतना नही हो सका है । सर्ब-साधारण जनता की ओर 
से जितना प्रोत्ताइन मिलना चाहिए, उतना नहीं मिल रहा हैं | किस्णावली* 


बच 


का जितना अधिक विक्य होना चाहिए), वह नहीं हो रहा है। इस कारण 
इमारी स्थिति द्विविधा-पूण हो रह्दी है। एक ओर तरिचारक वे, साहित्य प्रमी 
और तस्वजिजासु विद्वान क्रिणावली साहित्य के प्रवाशन क लिए प्रबल 
प्रेरणा करते हैं और दूसरी ओर यथेष्ट पिक्रय के अभाव में हमारा उत्साइ 
मादा पड़ता जा रहा है। यही करण है कि पिछली किरण की मूमिका में ५१ 
क्रिणों के प्रसाशन की अपनी मावना “यक्त कर चुकने पर मी आज ' हमें 
नया प्रकाशन बरने में दिचकिचाहट द्वो रद्दी है | इसी के फ्लस्वरप पिछले 
वर्षों में जिस तेजी के साथ प्रकाशन काये हुआ था, अब नहीं हो रहा है । 
फिर भी यद्द सिलसिला चालू ही है । इमें आशा है, इम साहित्य के प्रेमी 
पाठक एवं पूथ 4ी के भक्त गण इस ओर ध्यान देकर इमारे उत्साह की 


वृद्धि करेंगे 


प्रस्तुत क्रिण का नाम अनाथ भगवान? है| पाठकों को यह नाम 
अनोफा सा प्रतीत होगा । भगवान्‌ यो जगत्‌ का नाथ एवं तीनों लोकों का 
नाथ तो सभी कहते हैं, पर श्रनाथ भी भगवान्‌ हो सकते हैँ यह बात 
विचिय है। फिर भी इस पुस्तक का आदि से अत तक पढ़ने वाले 
समर सकेंगे कि यह नाम क्तिना वास्तविक है| 

इस किरण का प्रकाशन समाज में सुविस्यात भद्रमाप्री सेठ श्री इंद्र 
चद्धनी साक्ष्य गेलड़ा पी धर्मनिष्ठा घर्मपत्नी जी की शोर से हो रहा है । 
बढ़े ही छताप एक दु ख का विपय है कि गत गेलड़ाजो हमारे मध्य में 
नहीं हैं । पिकराल काल ने उार्द हम से अल में ही छोन कर समाज प्गे 
जो छति पहुँचाई है उसडी पूर्ति होना कठिन है। भ्रीमान्‌ गेलड़ाजी 
परमोटार, शान्त मधुरभापी और साहित्य प्रेमी सलन थे। श्रीजयाइर 


सर 


साहित्य के प्रकाशन से उनका बहुमूल्य योग रहा है। हितेच्छु श्रावकमंडल 
की ओर से, पृज्यश्री के मगवती-सूत्र सर्बधी प्रवचनों के छुह मांग आपकी 
सहायता से ही प्रकाशित हुए हैं | किरणावली की २५-२६-२७ वीं किरणों- 
उद्ादरणमाला के तीन खश्ड-भी आपकी ही उदार सहायता से प्रकाश में 
आये हैं | प्रध्तुत किरण भी आप ही धर्मपत्नीजी की ओर से ही प्रकाशित 
हो रही है। आपका संज्षित परचय उन किरणों में दिया जा चुका है। 


निश्सन्देह आपका सहयोग बडा ही महत्व-पूर्ण रहा है यह श्रीमानों के 
लिए. आदश और अनुकरणीय है | क्‍या हम आशा रक्‍्खें कि अन्य 
महानुभाव भी इसी प्रकार अपनी उदारता का परिचय देकर पृज्यश्री के 
साहित्य के प्रकाशन का परम पुण्य उपाजेन करेंगे ? हम अपनी ओर से 


और साथ ही पाठकों की ओर से श्रीमती गेलढ्षाजी का अनेकशः धन्यवाद 
करते हैं । 


कि 


प्रस्तुत किरण में सहासुनि अनाथ भगवान्‌ का वणन किया गया 
है | इस के सम्पादित करने मे शानोद्य सोसाइटी, राजकोट की ओर से 
प्रकाशित गुजराती व्याख्यान संग्रह में से अनाथी-चरित एवं रतलाम- 
सण्डल की ओर से प्रकाशित 'सनाथ-अनाथनिर्णयः का उपयोग किया 
गया है। उक्त दोनो पुस्तकें भी पूज्यभी के प्रवचन हो हैं। हिन्दी मे 
'सनाथ-अनाथनिणेयः अत्यन्त रुक्षित था | उसमे इस कथा की 
प्रतिपादक, उत्तराध्ययन सूत्र के 'महानियर्टिज' नामक बीखवें अध्ययन 
की गाथाओ का स्पष्टीकरण मात्र था | उस पर पूज्यश्री का विस्तृत और 
सारगमित विवेचन नहीं आरा पाया था | इसी न्ुटि को दूर करने के उद्देश्य 
से अनाथ भगवान! का प्रकाशन किया जा रहा है। 


ढ़ 


आशा है यह सारगर्मित शरीर वैराग्य यर्धक कयानक पाठ को 
रुचिकर होगा | 

इसकी प्रस्‍्तावना लिखने का नो कष्ट विद्वदरर तिजयमुनि ने किया है 
उसके लिये हम मुनिश्री के श्रत्यत अमाय हैं! 


निवेदक 
भीमासर चम्पालाल बाठिया, 
१-१ १४ मग्री, श्रीजयाहर साहित्य समिति 


प्रस्तावना 


जिस पुस्तक की प्रस्तावना लिखने के कणों में में चल रहा हूं, वह 
क्या है ? मानव्र-जीवन को उसमें से क्‍या प्रेरणा मित्र सकती है? 
भौतिकता के अतिरेक से पीडित मानवता के नव्य और भव्य संदेश देने में 
यह कहां तऊ सफल हुई है ? प्रश्नों की एक लम्बी परम्परा हमारे समक्ष 
खडी है| उन समस्त प्रश्नों के समाधान का सम्मार में अपने पर न लेकर 
पाठकों से ही अनुरोध करता हूँ कि वे जरा प्रस्तुत पुस्तक को हाथ में उठाकर 
खोलें श्ौर यदि विहूंगावलोकन ही करें तब भी प्रस्तुत प्रश्नों का सुन्दर 
समाधान पासकेंगे | 


झात्मविफाश की पूर्णता और लोक जीवन की रूफलता के लिये जिन 
विचार स्फुर्लिंगों को श्रार्श्यकता हे, थे प्रस्तुत पुस्तक में सर्वत्र त्रिखरे पढ़े 
६ै। जिसकी जितनी योग्यता तथा पात्रता हैं वह उतना इससें से श्रधिगत 
कर सझता है । श्रास्म-साथना के मद्दा-्साग पर चलने बाला साधक इस 
ज्ञान-परिता के तद पर से प्यासा नहीं लौट सकेगा। ज्ञान सागर के तट 
हो पर बैठकर 'रत्न-रत्न! रटने से रत्न नहीं मिला करते । उसके लिए तो 
गहरे गोते की जहूएत दे । सत्र झूगोर हे शब्दों में यही कदुना होगा-- 


(से) 
अमृजन दू हा तिन पाइया, गहरे पाना गैठ ! 
मैं आपुरा इ्थन डग, रहा किनारे रैठ ॥! 


प्रस्तुत पुस्तक में मद्गात्‌ ज्योतिधर, आचाय॑ प्रवर, शरद थ जवाइरक्षाल 
जो मद्दाराम कगवयनों का सुदर एवं सरस सझलन है | पू्य प्रघर अपने 
युग के मद्ान्‌ स्याएपाताझों में से अप्रणी थे। उनझी वाणी में सहन प्रवाह, 
शशामाविझ गद्नता भर ज-मज्ात प्रखयता प्रसफुटित हो उठी दे | मिस्त 
मुरय मे, मैन जगद झुग की प्रगति और विद्वत से अपरिचित था, उस 
अन्घझार पूण युग है पुष्य प्रवर तमस्त्री सूय हैं। उनहो वाणी के दिशभ्य 
आाछ्ोक का स्पर्श पाकर पुक झोर हमारा प्रदुप्त समाज अगड़ाई लेकर उठ 
खरा हुआ्रा और दूसरों ओर दूसरा समाज भी शरन प्रखरतम प्रतिद्व दी 
को पाझ! अपनी मनमानी न कर सक्रा । उयोतिधर जवाहर ने अपने आत्म 
यक्ष से उपनि परकालीन ऋषि के स्वर में स्थर मिंखा#र आराधोष किया-- 
मूस्यै जायाणम्‌ , भ्रभूये स्वष्नम्‌ ।? जागने वाला विभूति पाता है. भौर 
सोने! उसे खो बैठता दे । पृ श्रो की वाग्धारा म॑ बने बाला ओोता 
अलीर्भांठि यद्द ज्ञान सकता है कि उनह प्रचचनों में कितना जीवन तत्व 
और झितनी जीवन “योति उमर कर ऊपर उठ रद्दी दे । ये केबल प्रखर 
प्रवक्ता ही नहीं, समाम के जीवन घन के सच्चे प्रहरी भी थे। सत्य पथ 
से भटक कर इधर उधर गज्ञत प्रचार करन वालों को उदोने गम्भीर 
चेतावनी दी थी-- 


4 रात जिचारी क्या करै पथी न चले विचार। 
सत मारग को छोड़िके, फ्रि उजार उजार ॥” 


( गे ग)े 


समाज की पअकर्मण्यता पर प्रहार करते हुए पूज़्यश्ली जी ने कद्दा धा-- 
५काम करने चाले लोग कम हैं । लोगो वी जीभ लम्बी दो रही है और 
हाथ छोटे होते जा रहे हैं ।”? 


उनडी वाणी के रूप में उनके जो बहुसूह्य विचार-स्फुर्लिंग भाज 
समुपलब्ध हैं, उसी विचार कूढी की एक करी प्रस्तुत पुस्तक पाठकों के 
गथु 


हाथों में थ्रा रही है | 


उतराध्ययन सूत्र का २० वां अध्ययन इसका आधार है। महामुनि 
अनाथी और महाराजा श्रे खिक-दोनों जेन संस्कृति के और जैन चर्म के 
विशिष्ट पुरुष हैं । दोनों दो छोरों पर स्थित्त हैं, एक त्यागवाद पर और 
दूसरा भोगवाद पर । त्याग और भोग का इससे सुन्दर खमन्वय खाथा 


गया है। पृज्यश्नी ने अपने प्रतिभा बल से उस त्याग-विन्दु को मद्दालागर 
बना दिया है | 


पुस्तक की भावना, भाषा और शेक्तो सरस भौर सुवोध रद्दी है। 
गुजराती भाषा में प्रस्तुत पुस्तक बहुत पहले ही निकल खुकी दे | प्रसन्नता 
है कि राष्ट्रभाषा हिन्दी में भी यद्ध आ रही है | 


न 


श्रद्धा यचर परिडत श्री श्रीमक्त जी महद्दाराज के सत्य-्यत्न से यह चिशाल 
प्रचचन साहित्य ससय समय पर प्रकाशित दोता रहा है और आश्य है, 
भविष्य में भो थे अवशिष्ट एवं अप्रकाशित प्रवचनों का प्रकाशन कराकर 
श्ञान-सेवा का मद्दान्‌ ल्ञाभ लेते रहेंगे। श्रद्धय श्री श्रीसत्ष जी महारान के 
जीवन-पट पर आचार्य श्री जी के विचार और आचार का सीधा प्रकाश 


पएढा दे वह्‌ उनकी निजी वयोती है । अ्रपनती बपौती का अधिक से अधिक 


(घ ) 


तर 


प्रचार और प्रसार करना, परिश्ठत जी महाराज का अपना एक मसद्दान्‌ 
कर्े-य है, जिसे वद्द बढ़ी श्रद्धा और निष्टा से निभा रहे हैं और भविष्य 
में भो उनसे यहुत थ्राशाण की जा सकती हैं । 


महापीर-भवन --विजय मुनि 
अलवर, १० १५५ 


श्री आचार्य विदयचन्ध ज्ञान भण्डारु जमपुर 


रू 


* सिद्धाएं नमो किचा, संजयाणं च भावओ ) 
अत्यधम्मगद' तच्च, अशणुसिद्धि सुणेह मे ॥ १॥ 


अथ-- सिद्धों को और संयतों को भावपूवंक नमस्कार करके 
में धमं रूप अर्थ का मार्गे क्‍या है, यह कहता हूँ। मेरा कथन 
सुनिए । 

इस अध्ययन के वक्ता श्री सुधर्मा स्वामी हैं। सुधर्मा स्वामी 
भगवान्‌ महावीर के पांचवें गणधर ओर पद्टशिष्य थे । उन्होंने 
अपने पट्टशिष्य श्री जम्बूस्थामी को रुद्देय करके यह अध्ययन 
कहा है । 

गुरु अपने शिष्य से कहते हैं-- में तुम्हें शिक्षा देता हैँ और 
मुक्ति का मागे वतलाता हूँ, परन्तु में अपनी निज की शक्ति से नहीं 
किन्तु सिद्धों और संयर्तों को नमस्कार करके, उनकी शरण ग्रहण 
करके और उनसे शक्ति प्राप्त करके बतलाता हैँ । 

साधारणतया जहां का मागे पूछा जाता है, वहीं का बतलाया 
जाता है। किन्तु यहां त्तो मुक्ति का मार्ग बतलाया जा रहा है। 


अतणव यहां कहा गया है कि में अथे और धर्म का सार्ग 
बतलाता हूँ । ' 


“ अथ ' का अर्थ 


“ अथे ! शब्द की व्याख्या यहां इस प्रकार की गईं है :-- 


(२) 


* अध्वैते प्राय्येते धर्मात्मभिरियर्थ , स च प्रझ़्ते मोौत्त संयमादियाँ, 
सं एवं धर्म तस्व गतिर्शान यम्या, ताम अनुशिष्टि मम शणुत |? 


जिस यम्तु की इच्छा की जाती है, उसे अथे कहते हूँ। 
साधारण जन अथे का अर्थ धन-हीज़त सममते हैँ और उइसबी 
प्राप्ति के लिए इधर उधर दौड़धूप फरते हूँ रु पद्ा यद्द अर्थ 
पिनक्षित नहीं है। आप लोग घन के लिए यहा नहीं आये हैं। 
आप धन के लिए दीड्धाम करते हूँ, रितु यद्ा घन मिलने की 
संभागमा न द्वोने पर भी आये हैं, इससे रपष्ट प्रतीद द्वोता है कि 
अथ्थे का धन के अतिरिक्त ओर भी कद अर्थ है और उसी के लिए 


आप यहा श_ ये हूँ । 

किसी गृहस्थ की कदाचित्‌ ऐसी इच्छा हो सफती है कि दम 
साधुझों के पास जायेंगे वो किसी दूसरे बद्धाने हमे धन की प्राप्ति 
दो जायगी परातु साधु या सती की ऐसी भायना भी नहीं होती । 
इस प्रवार यद्द स्पष्ट है कि यद्ा घन की प्राप्ति न होने पर भी 'आप 
आये हैं, अतणएप अर्थ फा अर्थ धन द्वी नहीं, छुद् और मी है। 

फट्दा जा छुका है कि निस वस्तु की इच्छा की जाती है, उसका 
माम पर्थ है । कितु इस प्रररण में यद निगेष समझना चादिए 
फि घामिझ जन तिसकी इन्द्ा परें पद्द घर्मं है। घामिक जन धर्म 
की द्वी इच्छा फरते हैँ । अदएय यद्दा अथे का अथे घर ब्रियज्तित है। 

इसी गाया में आगे कट्दा गया है द्रि धर्म रूपी अर्थ में जिसके 
द्वारा गठि दोदी है, उसझी में शिशा देता हैँ। घममे रूप अर्थ मैं 
ज्ञान ह्राए गदि होदी हैं और शान द्वारा दी धर्म रूपी अये प्राप्त 


कप , 


किया जा सकता है, अतएवं इस कथन का आशय यह होता है कि 
“ मे ज्ञान की शिक्षा देता हूँ ।” 


ज्ञान का अर्थ भी व्यापक है । संसार व्यबह्ार का ज्ञान भी 
ज्ञान ही कहलाता है, परन्तु यहां यह कहा गया है कि धर्म रूपी 
अथे में गति कराने वाले तत्त्व का ज्ञान देता हूँ । यह ज्ञान आपके 
अन्तर में विद्यमान है, किन्तु वह जाग्रत नहीं है । अत्व में शिक्षा 
देकर उस ज्ञान को जाग्रत करने का प्रयत्न करता हूँ । 

दीपक में तेल भी हो और बत्ती भी हो, फिर भी अग्नि का 
संयोग हुए बिना वह्‌ प्रकाश नहीं दे सकता। इसी प्रकार प्रत्येक 
आत्मा में ज्ञान विद्यमान हे, किन्तु वह ज्ञान महापुरुष के सत्संग के 
बिना विकसित नहीं हो सकता | अगर आत्मा में ज्ञान की सत्ता 
ही न होती तो महापुरुप का सत्संग भी क्‍या काम श्राता १ वह 
किसको विकसित करता ९ जिस दीप में तेल नहीं है या बत्ती 
नहीं है, उसे दूसरे जलते हुए दीपक का स्पशे कराया जाय तो भी 
क्या परिणाम निकलने वाला है ९ खाली चूल्हे में फ़ूँक मारने से 
आंखों में राख ही पड़ती है, ओर कोई सुपरिणाम नहीं निकलता | 
इसी प्रकार जत्र तक अपनी आत्मः में शक्ति न हो तब तक 
महापुरुषों को संगति या उनकी शिक्षा भी व्यर्थ जाती है। 


इस गाथा में कहा गया है कि-- ' मे शिक्षा देता हूँ? इस 
कथन से यह फलित होता है कि महापुरुषों ने हमारे भीतर शक्ति 
देखी है, इसी कारण वे हमें शिक्षा देते हैं। हमारे अन्दर ऐसी 
शक्ति विद्यमान है-- हममें उस ज्ञान की सत्ता है जो महापुरुषों कौ 


(४) 


शिक्षा के द्वारा विकसित हो सकता है, अनएवं हमे सायवान होकर 
उनकी शिक्षा को सुनना चाहिए। 


* सिद्ध ” पद का अर्य 


शिक्षा देने वाले मद्रापुरुष ने कद्दा है-- में सिद्ध और सयत 
को नमस्कार करके शिक्षा को प्रारभ करता हूँ। परतु यद्दा हमें 
जानना चाहिए कि सिद्ध का अर्थ क्या है? पचनमस्मारपद मे भी 
सिद्धों को ममस्कार किया गया है। अतणत्र हमे ' सिद्ध ! शब्द का 
अर्थ स्पष्ट रूप से सम लेना चादिए | 

“सिद्ध? पद में का ' सित््‌ ? शाइ ' सिल्मू व धने ! धातु से बना 
है। निस महान्‌ आत्मा ने सित्‌ को अर्थात्‌ आठ ऊर्म रुप लफडियों 
के बघे भार को, ध्यातम्‌ अर्थात्‌ शुक्लध्यान रूप जाम्वल्यमान 
अग्नि केह्वारा भस्म कए डाला हो, बह सिद्ध कहलाता हैं । 


“पिधु गवी? धातु से भी सिद्ध शाद बनता है | इसका 
अभिप्राय यद्द निसलता है कि जो ऐसे स्थान पर गन कर चुके है- 
पहुँच गये दे कि जदों से वापिस नहीं लीटना पढ़ता, वह सिद्ध 
फ्ट्टलाते है! 

छुछ लोग कहते हूँ कि सिद्ध होने के पश्चात्‌ भी सिद्ध ससार 
का अभ्युत्थान करने के लिए पुन ससार मे अयवरित द्वोते है। 
कितु ऐसा हो तो सिद्धिस्थान भी एक प्रजार का समार द्वी बन 
ज्ञायगा। सदा सिद्धिस्थान तो वह्दी कला समता दे कि जिससे 
फिए फभी भी ससाए में आना द्वी न पडे। गीत म कद्दा है +- 


( ४ ) 
यद्‌ गत्वा न निवर्सन्ते तद्घाम परम मम | 


अर्थात्‌-जहाँ पहुँचजाने के वाद कभी वापिस नहीं लीटना पढ़ता, 
वही परम धाम कहलाता है। यही परम धाम सिद्धिग्थान हे। 
जहाँ जाने के पश्चात्‌ फिर संसार में आना पड़ता हे, वह तो एक 
प्रकार का संसार ही है । 

व्युयत्ति के आधार पर सिद्ध शब्द का तीसरा अर्थ भी किया 
गया है । 'पिधु एंराष्द्री! इस अथ में जो कृतकृत्य हो गया हो । जिसके 
लिए कुछ सी करना शोप न रह गया हो. वह भी सिद्ध कहलाता है। 

जेसे पकी हुई खिचड़ी को कोई दोबारा नहीं पकाता, उसी 
प्रकार जिन्होंने आत्मा के समस्त काम सिद्ध कर लिये हों और 
जिनके लिए कुछ भी करना शेप न रह गया हो, वह सिद्ध हे । 
इस प्रकार एक हो शब्द के तीन अथे निकलते हू, किन्तु उनका 
भावाथ एक ही है । 

'पिधूम्‌ शास्ते मागल्ये! इस धातु से बने सिद्ध शब्द का अर्थ 
हे--दूसरों को उपदेश देकर जो मोक्ष पहुँचे है, वह सिद्ध हें, शास्ता 
का अथ उपदेशक होता है । अतएब दूसरों को उपदेश प्रदान कर 
के जिन्होंने सिद्धि प्राप्त की है, वह सिद्ध हैं । 

यहाँ यह शंका की जा सकती है कि ज्ञो तीथंकर हो कर 
सिद्ध हुए हैं, उन्हें शास्ता कहना तो उचित है, क्योंकि वे दूसरों के 
कल्याण का उपदेश देकर सोज्ष पहुंचे हैं, किन्तु सभी सिद्ध तीर्थकर 
नहीं दोते | सिद्ध प-द्रह प्रकार के होते है। उनमें से कई ऐसे भी 
हैँ जो उपदेश दिये विना हो मोक्ष पहुंचते हैं। उनके लिए 'शास्ता 


(६) 


पद का प्रयोग केसे क्या जा सकता है जो महात्मा ध्यान मौन 
द्वारा मोक्ष पाते है, क्या वे भी जगत्‌ को कोई उपदेश देते हैं ९ 
अगर नहीं तो उहे शास्ता केसे कहा जाय ? 

इस प्रश्न का उत्तर यह है फिजो महात्मा ध्यानमौन द्वारा 
मोक्ष में जाते हूँ, वे भी ससमार को कसी न फ़िसी अकार की शिक्षा 
देते ही है । अतएव उ हे भी शास्ता कह्या जा सकता है। वे मौन 
का सेनन करके भी शिक्षा देते ह और ससार को ऐपी शिक्षा की 
आपदश्यक्ता भी है। यह ससार विशेषत मौन सेयन करनेवालों 
की सहायता करने से हो चल रदा है। मूक सृष्टि पे आधार पर ही 
यह बोलती सृष्टि टिकी हुई है। अतएन यदद कट्दना सद्दी नहीं है. 
कि ज्ञो महात्मा बोलते नहीं दे कितु ध्यान-मौन द्वारा दी फल्याण 
करते हैँ, वे ससार को कोई उपदेश या शिक्षा नहीं देते ) वे भी 
जगत के उपरारक ओर शिक्षा दाता दोते दे । 

सिद्ध भगयान्‌ ने मोक्ष प्राप्त किया है और इसी से लाग मोक्ष 
के इच्छुक ६ । अगर थे मोक्ष न गये होते तो फोई मोक्ष की इच्चा 
ने परता। वे महात्मा मन, वचन और काम की सशुद्धि साध फर 
मोक्त गये हैं. और इस प्रशर उद्दोने ससार के लोगों को मोक्त फा 
माग बतकाया ओर उनके अत करण मे मोक्ष प्राप्त करने की इच्छा 
उत्पन की | अतण्व डह्टू भी शाला कहा जा सत्ता है। 

शाला के साथ यह भी कट्दा गया है कि जो मागलिक दो, यह 
सिद्ध है। मागलिछ या अयथे है- पाप का नाश फरने बाला | तो 
जो पाप फा नाग करने वाला है य; सिद्ध है। इस प्रसार जो शास्ता 
ओर मागक्षिक है यद सिद्ध है । 


( ७) 


यहाँ यह प्रश्न दो सकता है कि सिद्ध भगवान्‌ अगर मांगलिक 
हूँ तो बड़े बड़े महात्माओं को रोग और दुःख क्‍यों सहन करने 
पड़े ९ गज़सुकुमार मुनि के मस्तक पर घघकते हुए अंगार रक्खे 
ग़ये और दूसरे महात्माओं को भी अनेक दुःख सहन करने पड़े। 
वहाँ सिद्धों की मांगलिकता क्यों काम न आई 0९ इस प्रश्न का उत्तर 
भर है कि मंगल का अर्थ पाप को नाश करने वाला द्वोता है । 
आर कष्ट देने वाले पर कष्ट सहन करने वाले को छवेष उत्पन्न द्दो 
तो उसमें मंगल नहीं है । हों, अगर द्वेप का भाव उत्पन्न न हो तो 
मंगल समभना चाहिए। गजसुकुमार मुनि के मस्तक पर द्हकते 
इ४ अंगार सोमिल ब्राह्मण ने रखे, परन्तु उन मुनि ने सोमिल को 
रानरु नहीं माना, अपने में मंगल जगाने वाला मित्र माना | 
इस प्रकार सिद्ध भगवान्‌ भावमजनल हैं। आप द्रव्य मड्गल 
देखते हैँ | जिनमें भाव-मांगलिकता है, वे द्रव्यमज्गल का चमत्कार 
भी दिखला सक्ते हैं, किन्तु वे महात्मा ऐसा करने की इच्छ्धा नहीं 
फरते। वे तो आत्मा की शान्ति की ही रक्षा करना चाहते हैं:। 
अगर वे किसी प्रकार का द्रव्य ने चमत्कार बताने के इच्छुक होते तो 
घक्रवर्ती का राज्य और सोलह-सोलह हजार देवों की सेवा क्‍यों 
त्याग देते | और क्यों संयम को धारण करते १ जहाँ देवता 
सेवक बन कर रहते हों वहां द्रव्य चमत्कार में क्या कमी रह सकती 
है | किन्तु सत्य तो यह है कि ऐसे महात्मा इस अकार के चमत्कार 
फो इच्छा ही नहीं करते । जैसे कोई सूर्य की पूजा करता है और 
कोई सूरे को गाली देता है। मगर सूरथ गालियां देने वाले पर रुष्ट 
होकर उसे कम प्रकाश नहीं देता और पूजा करने वाले पर तुष्ट ह्दो 


(८) 


कर उसे अधिक प्रवाश नहीं देता। वह सब को समान प्रमाश देत 
है। यही स्थिति सिद्ध भगयान्‌ की है। 

सिद्ध का पाचया अर्थ है-जिनकी सिद्धि श्ाप्त परने क 
आदि तो है कितु अन्त नहीं है; वह भी सिद्ध जहलाते है । 

शुरु महाराज शिष्य से क्द्दते हूँ कि सिद्ध भगयान को नमस्यपर 
करके, धर्म रूपी अथ का सच्चा भागे कया है. यह बात में तुम्हें 
बवलाता हूँ। सिद्धों को नमस्‍्तार करवे मे सयमियों की भी 
नमस्कार करता हैँ । 

सूत के रचयिता गणवर चार ज्ञानों के स्वामी थे ।वे भी 
कहते है मि जो सयत है--भाव से सयम का पालन करनेयाले 
है, में उ-हे भी नमस्तर फ्रा # । गणधर महाराज ये इस कथन 
से साधुओं को सममना चाहिए कि यदि हममे भाव से साधु का 
गुण होगा तो गणधघर भी हमे नमस्कार करते हैं पीर यदि साधुता 
वा गुण न हुआ तो हममे कुद्ध भी नहीं है ! 

इस बीसरयें अध्ययन मे जो छुद्ध भी कह गया है, उसका 
सत्तिप्त सार इस पहली गाया से दे दिया गया दे। इस प्रथम गाथा 
में सम्पूण अध्ययन का सार किस प्रसार समातिष्ट कर दिया गया 
है इस बात को विशेषज्ञ ही समझ सस्ता है। यह वात पेबल जैन 
शासत्र फे सम्पध में दी लागू नहीं दोती, कितु 'प्रय ग्रथों मे भी 
पूरे प्रथ का सार आदि सूत्र मे द्वी कद्द दिया गया, देसा जाता दै। 
उदादरण ये लिए करान को लीतिए। सैने फुराय का अजुयाद 
देखा या। उसम पद्दा गया है हि १२० इल दी पुस्तरों का सार तो 
रेत, इनौल, जबूप और करान इन चार पुस्तकों मे दिया गया है । 


है 85) 
फिर चारों का सार कुरान में लाया गया है और कुरान का सार 
उसकी पहली आयत में दिया गया है-- 
विसमिल्लाह रहिमाने रहीम | 


इस एक ही आयत में कुरान का सार किस प्रकार समाविष्ट है, 
यह एक विचारणीय बात है। परन्तु जब इस आयत में 'रहिमान! 
ओर “रहीम” यह दोनों आगये तब कुएन में और क्‍या शेष रह 
गया ९ हमारे यहाँ भी कहा गया है कि-- 


दया धमम का मूल है 
दया शब्द में दो ही अक्षर हैं, परन्तु क्या उसमें सभी धर्मो 
का सार नहीं आ जाता है ९ दया सब घर्मो का सार है, यह बात 
कुरान, पुराण या वेद शास्त्र से ही नहीं, बरन्‌ अपने अन्त'करण 
से भी जानी जा सकती है । कल्पना कीजिए, आप जंगल में हैं 
ओर कोई मनुष्य तलवार लेकर आता है और आपकी जान लेना 
चाहता है। तब आप उस मनुष्य में क्या कमी देखेंगे ? यही कि 
उसमें दया नहीं है। 
इसी समय कोई दूसरा मनुष्य आता है और उस दुष्ट 
मनुष्य से कहता है भाई, इसे मत मार | अगर मारना ही है तो 
मुझे मार डाल / अब आप इस दूसरे मनुष्य में क्या विशेषता 
देखेंगे ? आप यही कहेंगे कि वास्तव सें इस मनुष्य में दया की 
विशेषता है इसमें दया का गुण है । 
प्रश्न यह है. कि यह बात आप किस ग्रक्कार जान सके ? इसका 
उत्तर झप यही देँगे कि हम अपने अन्तःकरण से ही यहः बात 


( ९१० ) 


समम सके हैं। हमारा अत रण ही साक्षी दे रहा है कि इस 
मनुष्य मे दया हे | आत्मा स्वय ही अपनी रक्षा चाहता है अतएय 
इस व्यप्रह्मर से उसने परस लिया मि इस मलुण्य में दया या गुण 
है। 

इस प्रकार टया आत्मा का धर्म है अगर आपको धर्मात्मा बनना 
है तो दया फो अपने जीयन में ताने याने फी तरद बुन लो। शास्त्र 
में क्या है 


एवं रु नाणिणी सार जे न द्िसइ किचण ) 
“-पूयगडाग सूत्र 


अर्थातू- किसी जीव को न मारना दी ज्ञान का सार है | जैसी 
अपनी श्रात्मा वैधी ही दूसरों की आत्मा है! जेसे तुम नहीं मरना 
चाहते, बैसे दी दूसरे भी नहीं मरना चादते। जेसे घुम्हें रात 
वस्तु पसद नहीं, बैसे द्वी दूसरों को भी पसद नहीं! इसी प्रसार 
तुम्हें अपने लिए प्रतिकूल जान पड़ता हैं, बद्दी दूमरों जो भी 
प्रतिकूल ज्ञान पडता है | ऐसा चान कर दूसरों को दु सर न पहुचाना 
किन्तु दूसरों पर दयाभाय रखना चादिए। एक फारसो कवि से 
कद्दाहे - 
रखाई कि तुरा देच वदी न थ्रायई पेश, 
वातानी बटी मन, श्र क्मोयेश ॥ 
अर्थाव--श्रगर तू घाइता दे हि मेरे ऊपर कोई जुल्म न फरे 
तो जिसे द्‌ खुल्म मानता है, उसे तू दूसरों पर न कर । धोई सुम्हेँ 
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मार कर तुम्हारी चीज़ छीन लेना चाहता है, कूूठ बोल कर ठगना 
चाहता है. अथवा तुम्हारी स्त्री पर बुरी निगाह डालता है तो तुम 
उसे अत्याचारी समझोंगे | यह बाव इतनी सीधी ओर सरल हे 
कि इसकी खातिरी के लिए किसी पुस्तक की सहायता लेने की 
आवश्यकता नहीं । ज्ञानी जनों का कहना है. कि जिस चीज को तुम 
अपने लिए अत्याचार समभते हो, वह दूसरों के प्रति सत करो। 
किसी की हिसा न करो । असत्य न वोलो । किसी की स्त्री पर 
बुरी निगाह न डालो और किसी की चोरी न करो । यह मान लोगे 
तो तुम अत्याचारी नहीं रहोगे। जब तुम स्व॑य अत्याचारी नहीं रहोगे 
तो क्या दूसरे तुम्हारे ऊपर अत्याचार कर सकेंगे ? इस बात पर 
गहरा विचार करोगे तो तुम्हें स्पष्ट मालूम हो जाएगा कि दया धर्म 
का ओर हिसा पाप का मूल है। करीसा में ठीक ही कहा है +-- 


चहल चाल उम्रे अजी जश्त शुजिश्त । 
मिजाजे तो अजहाल तिफली न जश्त ॥ 


अर्थात--तू चालीस बष का हो गया फिर भी तेरा छुकड़पन 
नहीं गया | अब तो बचपन को छोड़ कर बात को समझ। जिसे 
तू जुल्म गिनता है, उसे दूसरा त्यागे, अथवा न त्यागे किन्तु अगर तुमे 
धर्मात्मा बनना है तो तू तो त्याग दे । कोई राजा यह नही सोचता कि 
सब लोग राजा नहीं हैं तो मैं ही क्‍यों राजा रहूँ ? तो फिर दूसरों ने 
जुल्म का त्याग किया है या नहीं, यह जात भी तुम्हें क्‍यों सोचनी 
चाहिए ९ दूसरे जुल्म का त्याग नहीं करेंगे तो वे झुगतेंगे, किन्तु 

के तो घर्मात्मा वनना है। तू जुल्म का त्याग फरदे । 


( १२ ) 


मैं क्‍त्याण की शिक्षा देता हूँ? ऐसा यद्दों कहा गया है। यह 
बल्याण की शिक्षा शास्तशर न केवल साधुओं और न श्राप्कों को 
ही, बरन्‌ जगत्‌ के समस्त जीवों को देते द। जब सूर्य सबको 
समान प्रशश देवा है; किसी प्रकार का भेदभाव नहों कर्ता तो फिए 
ज्ञो भगयान्‌ सूर्य से भी अधिक महिमा से मण्डित ६, वे कसी भी 
प्रकार का भेदभाय कैसे रस समते है ९ 





१-महान्‌ का अथ 


उत्तराध्ययन शास्त्र का जैन परस्परा में एक महत्मपू्णं ओर 
विशिष्ट स्थान है। इस शास्त्र के संबंध में अन्यत्र विस्तारपूर्वेक 
विवेचन किया जा चुका हैं | अतएवं उसे यहाँ दोहराना उचित 
नहीं है | जिज्ञासु जन वहाँ देख ले । 

यहाँ उत्तराध्ययन के वीसबे अध्ययन का व्याख्यान किया जा 
रहा है | इस अध्ययन का नाम 'महानिर्ेन्‍्थीय अध्ययन? है । 
अतएव यहाँ यह जान लेना आवश्यक हे कि महान्‌ और निर्भर न्थ 
शब्दों का अथथ क्‍या हैं ९ 

पूर्वाचायों ने महान्‌ शब्द का अथ्था बतलाते हुए अनेक बातें 
सम्मभमाई है । उन सब बातों को कहने का अमो समय नहीं 
हे, क्‍योंकि सूत्र समुद्र की भाँति असीस है. । अपने जेसे 
जीव उसकी सीमा का निर्धारण नहीं कर सकते । फिर भी 
इस सबंध में थोडा कहना आवश्यक है। 

पूर्वांचार्यों ने आठ प्रकार के महान्‌ बतल्लाए हे-- ( १ ) नाम 
से(२) स्थापना से (३) द्रव्य से (४) क्षेत्र से (५) काल- 
से (६) प्रधानता से ( ७) प्रतीत्य अथात्‌ अपेक्षा से और ( ८५) 
भाव से | इस अध्ययन मे किस्र प्रकार के महान्‌ का वणणन किया 
गया है, यह यहाँ देखना है; किन्तु इससे पहले उपयुक्त आठ 
महानों का अथे समझ लेना उचित है। 


(१) नाम-सद्दान्‌ - जिसमें महत्ता का एक भी गुण नहीं है, 
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परन्तु जो केश्नल नाम से द्वी महान्‌ है, वह नाम महान्‌ फट्दलाता 
ह्टै। 

जैन शास्त्रों ने ध्रारभ भर अन्त समभाने का बहुत प्रयत्न 
किया है। साधारण्णया प्रत्ये वस्तु वो नाम से द्वी जाना जा 
सकता है. । कि तु नाम के साथ उसके स्वरूप को भी सममना 
चादिए 

(२) स्थापना महान्‌-- स्सी वस्तु में मद्दादता का आरोपण 
भर लेना स्थापना भद्यन्‌ है। ् 

(8) द्रव्यमद्दाम-- जब केयलन्नानी अत समय में केवलि 
समुद्घात करते हैँ: तथ उनके कमप्रदेश चौद« राजू लोक में फेल 
जाते हैँ और उनफे शरीर में से निय्ला मद्दास्काथ समस्त लोक 
में समा जाता है। बह द्रव्य से महान्‌ है। 

(9) क्षेत्र मदहान--समस्त क्षेत्रों मे आकाश ही मद्दान्‌ है, 
क्योंकि आऊाश समस्त लोक और अलोऊ में व्याप्त ऐै। 

(४) कालमद्दान्‌-कालों मे भ्रिष्य काल मद्दान्‌ है) जिनका 
भविष्य सुधएा उनका सभी कुछ सुधघरा । भूठकाल कैसा द्दी 
डञ्ज्पल क्यों न रद्ा हो, पर वह बीत चुका है। ध्तएव भविष्य 
कॉल ही मद्दान्‌ है। 

(६ ) प्रधान मद्गान्‌ --ओ प्रवान माना जाता है, उसे सचित्त, 
अचित्त और मिश्रके भेद से तीन भेद हैँ | सचित्त से भी चतुष्पद, 
द्विद और अपद यह तीन भेद्र हूँ । द्विपदों से तीर्थंकर भद्वान्‌ 


( १४ ) 


हैं; चतुष्पदों में अष्टापद सहान्‌ गिना जाता है और बृक्ष आदि 
अपदों में पुण्डरीक कमल महान्‌ माना जाता है। अचित्त में 
चिन्तामशि रत्न सहान है और सिश्र सें तीथंकरों का राज्यसम्पदा 
युक्त शरीर महान्‌ है। तीर्थंकर का शरीर तो दिव्य होता ही है, 
किन्तु राब्याभिषेक के समय वह जो वस्त्राभूपण पहन कर बैठते 
हैं, वह भी महान होते हैँ । स्थान के कारण वस्तु का भी महत्त्व 
बढ़ जाता है। इस कारण मिश्र में तीथंकर का बस्त्राभूषण से 
युक्त शरीर महान्‌ है। 


(७) अपेक्षा महान्‌- एक वस्तु की अपेक्षा दूसरी वस्तु का 
महान्‌ होना अपेक्षा महान है। जैसे सरसों या राई की अपेक्षा 
चने का दाना महान्‌ है और चने के दाने से बोर महान है। 


(८) भाव सहान्‌- टीकाकार का कथन है कि प्रधानता की 
अपेक्षा से क्षायक भाव महान्‌ है और आश्रय की अपेक्षा 
पारिणासिक भाव महान्‌ हैँ । क्‍योंकि जीव और अजीब दोनों ही 
पारिणामिक भाव के अधीन हैं । किसी-किसी आचाये के मत से 
झोद्यिक भाव सदान है, क्‍योंकि अनन्त संसारी जीव औदयिक 
भाव के आश्रित हैं । इस प्रकार विभिन्न मत होने पर भी आश्रय 
की अपेक्षा से पारिणामिक भाव ही महान है। क्योंकि पारिणामिक 
भाव में सिद्ध और संसारी-दोनों प्रकार के जीवों का समावेश हो 
जाता है। इसी प्रकार अधानता की अपेक्षा क्षायिक भाव महान है। 

यहाँ महान्‌ निम्नेन्‍्थ का ग्रकरण है। नि्ेन्‍्थ को द्रव्य, क्षेत्र 
आदि की दृष्टि से मद्दान्‌ नहीं कहा है, परन्तु जो महापुरुष 


( १६ ) 


पारिणामिक भाय से छ्ञायिक भाग मे प्रयत्तेते हैँ, हें महान कद्दा 
£: मु 
द्द्‌। 


२- निग्रन्थ का अर्थ 


अ्रय विचार कीतिए कि निर्मेथ उसे कहना चाहिए ९ निर्भ/य 
का अथे क्‍या है ? जो द्रव्य और भार से बधनकर्ता पढार्थों छे 
निवृत्त हो जाते हैं, अथांत जो द्रव्य और भाव ग्रीथ से मुक्क होते 
हैं, बहू निर्म थ कददलाते हैँ। द्रब्यप्रन्थि नी प्रश्ार की और भार 
ग्रोथ चौदृह प्रकार की है । इन दोनों प्रकार की श्रथियों का त्याय 
घर देने वाज्ने निश्रेथ कहलाते हैं: 

फोई व्यक्ति द्रव्यप्रीय को तो छोड़ दे किंतु कपाय भादि' 
भाषत्रीथ को न छोडे तो बह निम्नेथ नहीं कद्दा जा सऊता। 
भिम्रे्थ को तो निश्चय और व्ययद्ार- दोनों प्रकार की प्रन्थियों को 
स्थागने की भआरइयकता है। पढद्रढ प्रकार फे सिद्धों मे भ्रृद्दलिगी 
भी मिद्ध होते है श्रीर आयलिगी भी सिद्ध होते हैं, किन्तु वे भाव 
की अपेक्षा सिद्ध होने हैँ । द्रव्य की अपेक्षा तो स्थलिगी ही सिद्ध 
होते हैँ । अतएप द्रव्य और भाष - दोनों प्रकार की प्रायियों से 
जो बिमुक्त द्ोते है, वद्दी नि -थ कहलाते हैं. और जो सम्पूण रूप 
से दोनों प्रकार की प्रा वियों से मुक्त हो जाते है, वह महानिभाथ 
कहलाते है । कोई द्वव्यप्रीव से ही मुक्त होते है और कोई भाव 
प्रथि से दी, परत जो दोनों प्रकार की श्रीवियों से छूट जाता है, 
वही मद्दानिमे थ कहलाता हे । 

आजकल लोग प्राय जो आता है उसी जे ब7 जाते हैं। 


( ९७ ) 


परन्तु शास्त्र कहता है कि तुम नि्मेन्थधर्म के अनुयायी हो, किसी 
विशेष व्यक्ति के अनुयायी नहीं । कोई निर्भेन्थधर्म की बात कहे 
उसे मानो ओर जो निम्रेन्थधर्म की वाव न कह्दे उसे सत मानो । 

निग्नेन्थधर्म का प्रतिपादन निम्नेन्थप्रबचन करता है। द्वादशांगी 
निम्नेन्थप्रबचन की वाणी को सजीवन करने वाले- उसका प्रतिपादन 
फरने वाले ग्रन्थ आर शास्त्र निप्नन्थप्रवचन ही हैं। कित्ु जो 
द्वादशांगी का खण्डन करता है और उसके विरुद्ध किसी सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करता है इसे निम्न न्थप्रवचन नहीं कहा जा सकता। 
निम्न न्थवरम का अन्तयायी निम्नेन्थप्रबचन के सिद्धान्त से विरुद्ध 
जाने वाले प्रथ या शास्त्र को कदापि अंगीकार नहीं करेगा। वह 
तो यही कहेगा कि मेरे लिए तो निम्नेन्थप्रवचन ही प्रमाण है । 


३-सहान्‌ कौन १ 

सब की समझ में आ जाय, इस दृष्टि से इस बात पर 
व्यावद्ारिक रीति से विचार करें। महान पुरुषों की सेवा करने की 
सब की इच्छा द्वोती है; परन्तु सहान कौन है. ? भागवत में कहा है- 

महत्लेवा द्वारमाहुविंमुक्तेः, तमोद्दारं योषिता संगि संगम्‌ । 

महान्तस्ते समचित्ताः प्रशान्ता विमन्‍्यवः सुदृद्‌ साधवों ये || 
अर्थात्‌-इस संसार से सोक्ष का द्वार महान पुरुषों की सेवा, 
संगति और उपासना है और नरक का द्वार स्त्री के उपासक- 
कनक-कामिनी के भोगी जन की सेवा करना है। जो समभावी हों, 
शान्तचित्त हों, क्षमावान्‌ हों और निर्मेल अन्तःकरण वाले साधु 


हों, वही महान हैं । 


( हप ) 


“भद्दान्‌ धुस्पों फी सेया-सगति को मोक्ष का द्वार कह गया है, 
परन्तु प्रदन यह है कि मद्रान्‌ पुलप किसे कद्दा जाय १ जो बढ़े 
जागीरदार हूँ, जो ठाठ के साथ सूल्ययान बस्त पदनते हैँ और 

अकदते हुए चलते हूँ, जो विशाल दवेलियों में रहते हैँ, उ्लें 
भद्दात्‌ समझा जाय या किसी दूसरे को ? महान वात्तय से किसे 
कहना चाहिए इसका निणय शास्त्र द्वारा किया द्वी जायगा, परतु 
भागप्रत पुराणरार कहते 3ै' हि ऐसी उपाधियों को धारण करने 
बाल्ते महान्‌ नहीं है। किन्तु निनझा चित्त सम (-समतोल् है, 
यही मद्ाव्‌ कहुलाने योग्य दूैं। मिनका मन आत्मा मे हैं, पुट्गलों 
में रचा पा नहीं रहता है, वह महान है! 
महान पुरुष का मन हमेशा समतोल रहना चादिए। मन को 
समतोल रसने का अथे दै-आत्मा वो भूल कर पुट्गलों में 
रमण न करना । जड ओर चेतय छा विवेक फरके जड स्वभाव 
को दूर करना और चेतन स्वभाव को अपनाना श्रर्थात्‌ यह भानना 
कि जड का धर्म नरवरता और अज्ञान है और चेतन का धर्म 
अपिनाशी और ज्ञानमय छे । यटी चित्त की सम स्थिति है। 
कह जा सस्ता है कि कामण शरीर की अपेक्षा जीब के पीछे 
अनादिकाल से उपाधि लगी है । यह मेरा वान है, यह मेरी नाक 
है, यह मेरा शरीर है इस इफार जड को अपना मान कर आत्मा 
शरीर के अधीन हो रहा है। इस उपाधि के कारण कैसे माना ' 
जाय कि किसी का चित्त सम है? परतु यह तो सत्य है कि 
अनादि काज्न से आत्मा के साथ उपाधि लगी है, परतु उपाधि 
को उपाधि सानना भी समचित्त का लक्षण है। 


हि अं जरी 


( ९६) 


कंफर को रत्त और रत्न को कंकर कहने वाला मूखे गिना 
जाता & । यद्यपि रत्न और कंकर दोनों जड़ हैं; फिर भी रत्न और 
कंकर को एक मानने वाला मृखे समझता जाता हैं, तो फिर चेतन 
को जड़ और जड़ को चेतन समझने वाले को समचित्तवान्‌ केसे 
कहा जा सकता छे १ अज्ञान के कारण लोग चेतन डी जड़ ओर 
जड़ को चेतन मानते ४ | परन्तु छिसी के कहने या मानने से 
जड़ चेतन नहीं बनता और चेतन जड़ नहीं वन सकता। एक 
आदसी जंगल में जा रहा था । जाते-जाते उसने कुछ दूरी पर 
सीप देखी | चसचसाती सीप को वह चांदी समझने और कहने 
ल्गा। दूसरा आदमी चांदी को सीप कदने ल्गा। परन्तु उनके 
हने से चांदी सीप न बनी ओर सीप चांदी न दनी । इसी प्रकार 
किसी के कहने से जड़ या चेतन अपना स्वभाव नहीं त्यागते | जो 
लोग जड़ को चेतन ओर चेतन को जड़ मानते हैं, उनका 
अज्ञान ही है ओर इस अज्ञान के कारण ही लोग सममभते हैं. कि 
यह मेरा है ओर यह मेरा हैं । 


आशय यह है कि जो ऐसी उपाधियों मे उल्लका हुआ हे, 
वह भद्दान्‌ नहीं, जड़ का गुलाम हे । वह आत्मवादी नहीं, जड़वादी 
है। महान्‌ पुरुष तो वह हे ओ अपने शरीर को भी अपना नहीं 
भानता। ऐसा पुरुष ससार की अन्यान्य वस्तुओं को अपनी न॑ 
भाने, इससें कहना ही क्या है ९ 


अब यह देखना है कि महान पुरुषों की सेवा किस जद इय से.. 
फरनी चाहिए ९ महान पुरुष की सेवा करेंगे तो वे कान में मंत्र. 


(२० ) 


फू क देंगे अथवा मस्तऊ पर द्वाथ फेर कर आशीर्वाद दे दगे तो 
हम ऋद्धि समृद्धि से सम्पन्न बन जाएँगे, इस उद्देश्य से महान्‌ 
पुरुषों की सेया करना मद्दात्माओं की सेया नहीं, माया की सेवा 
फरना है। कितु यदि इस विचार से सेया की जाय कि--में ससार 
की उपाधि मे फेसा हूँ और जड को अपन! मान थेठा हूँ। महान 
पुरुषों की सेया-सगति करने से में उपाधि से मुक्त हो जाडँगा? तो 
यह सच्ची सेया है और ऐसी द्वी सेया मोक्ष का द्वार है। 
जिनके मन में समताभाव विद्यमान है उहें कोई लासों 
गालियों दे तो भी उनके मन में रोप या विकार का भाप उत्पन 
नहीं होता । अपनी प्रशसा सुनकर उनका मन फूल नहीं उठता । 
इस प्रकार ज्ञो प्रशसा से फूलते नहीं और निन्‍दा से कुछ नहीं 
ट्ोते, वही सच्चे महान हैं। 
एफ बार पूज्य उदयसागरजी मद्दाराज रतलाम में विराजमान 
थे। उस समय रतलाम नगर उनत दशा मे था और सेठ भोजाजी 
भगवानजी का अच्छा प्रभाव था । पूज्य श्री की अ्रशसा सुनकर एक 
झुसलमान ने उनकी परीक्षा लेने का विचार क्या। अनुकूल अव- 
सर देखकर वह पूज्य श्री के पास पहुँचा और मनचाही कर्शंकढु 
गालिया देने लगा। पूज्य श्री उस समय पर धममध्यान कर रहे थे । 
मुसलमान तो अत्यन्त गदी और चुभने वाली गरालिया दे रहा था 
और पूय भ्री सानों गालिया सुन ही न रहे हों इस भ्रसर शान्त 
बैठे दँस रहे थे। उनके मन मे जय भी क्रोध न आया। जब 
मुसलमान को लगा कि पृज्यश्री मेरी परीक्षा में उत्तीर्ण हो चुके हैं 
तव यद्द उनके पेरों में गिर पढ़ा भोर कहने लगा-मैंने आपकी 


( २९ ) 


जैसी प्रशंसा सुनी थी, आप वैसे ही शान्त हैं। वास्तव में आप 
सच्चे फकीर हैं । 

व्याख्यान में शान्त रहने का उपदेश देना तो सरल है, पर 
क्रोध के असंग पर शान्त रहना बड़ा ही फठिन है | किन्तु महान तो 
वही है जो क्रोध के कारण उपस्थित होने पर भी शान्‍्त रह 
सकता है। 


दर जा सकता है कि कोई गालियाँ दे तो क्या चुपचाप 
सहनकर लेना चाहिए १ पर महापुरुष तो गालियों को गालियों 
ही नहीं मानते | वे उन गालियो में से भी अपने लिए सार तत्त्व 
खींच लेते हैं | कोई उन्हें दुए कहे तो वे यही विचार करते हैं. कि 
यह मुझे बोध दे रहा है। संसार में जो वस्तु दुष्ट गिनी जाती है। 
उसी के लिए यह मुझे दुए कह रहा है। अतएव मुझे तो यही 
देखना चाहिये कि सुभमें कहीं डुष्टता तो नहीं आ गई है 0 अगर मुममें 
दुष्टता घुस गईं है तो बिना बिलंब उसे दूर कर देना डचित हे । 
अगर अपने सें दु्ठता नहीं हे तो हँसता रद्दे और विचार करे. कि 
यह किसी दूसरे को दुष्ट कहता होगा | अगर यह मुझे ही दुष्ट कहता 
है तो इसका अज्ञान है । इसने मेरी आत्मा को पहचाना नहीं है । 
मेरे जैसा कोई दूसरा दुष्ट होगा, इसी कारण यह मुझे दुष्ट कह 
रहा है| परन्तु जब मुझमें दुष्ता ही नहीं है तो फिर मुझे 
नाराज होने की क्‍या आवश्यकता है ९ 
आपने सफेद पगड़ी पहनी हो और कोई आपको काली पगड़ी 
वाला कह्दे तो आप उस पर नाराज होंगे १ उसुसमय आप यही 


(२० ) 


फू कढेंगे अयया मन्ठक पर दाय फेर ऋर आगीयाइ दे देते वो 
इम ऋद्धि समृद्धि से सम्पत यन जाएँगे, इस दुद्ेदय से मटान्‌ 
पुर्षों की सेया करना मदात्माओं डी से नहीं, माय की सेया 
करना है। डिन्तु यदि दस पिचार से सेया की साय कि-में ससार 
की इपाथि में फँसा हूँ और जड को अपना मान थठा हैँ! मदान्‌ 
पुरुषों की सेया-सगति करने से मैं उपाधि से झुक दो जाऊँगाः तो 
यह सन्ची सेपा हे ओर ऐसी द्वी सेया मोह का द्वार है । 
जिनके मन में समवामाय विद्यमान है, इहढूँ कोई लगन्तों 
गालनियाँ द दो मी उनके मन में ऐप या पिझार का साय उत्पन 
नहीं होता । अपनी प्रशमा मुनरुर उनछा मन फूल न्ीं उठता । 
इस प्रकार जो प्रशस्ता से फूलते नहीं और नित्य से ऋद्ध नहीं 
झोते, बद्दी सन्‍्चे महान दे । 
एक बार पूज्य इट्यसागरती मदारातर रतलास में पिराजमान 

ये। इस समय रतलान नार दनद दशा म या और सेठ मोजानी 
भापानरी का अच्छा प्रमात था । पूय श्री छी प्रशता सुनकर एक 
झुसलमान ने ननकझी परला लेने का पिचार किया। अनुकूल अपर- 
सर देस्कर यह पूच्य श्री के पास परटेंचा और मनचाही करूकटठ 
गालिया देने लग । पूज्य त्ी इस समय पर घर्मध्यान कर रहे ये। 
मुसलमान ठो अत्यन्द गद्दी ओर छुमने पाली गालिया दे रद्या था 
ओर पूज्य श्री मानों गालिया सुन द्वी न रद्द दों इस प्र्मर शान्द 
बंठे ईस रदे ये | उनके मन मे जरा भी क्रोध न आया) उब 
मुसतज्ञमान को लगा कि पृत्यश्री मेरी परीक्षा मे उत्तीर्य शो चुके द्दः 
दब बह उनमे पेंटों मे गिर पदा भोर कइने क्षगा-मैने आपडी 
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जैसी प्रशंसा सुनी थी, आप वैसे ही शान्त दें । वास्तव में आप 
सच्चे फकीर हैं । 

व्याख्यान में शान्त रहने का उपदेश देना तो सरल है, पर 
क्रोध के प्रसंग पर शान्त रहना बड़ा ही फठिन है । किन्तु महान्‌ तो 
बही है जो क्रोध के कारण उपस्थित होने पर भी शान्त रह 
सकता है। 


कहा जा सकता है. कि कोई गालियों दे तो क्‍या चुपचाप 
सहनकर लेना चाहिए ? पर महापुरुष तो गालियों को गालियाँ 
: दी नहीं मानते | वे उन गालियो में से भी अपने लिए सार तत्त्व 
खीच लेते है । कोई उन्हें दुष्ट कह्टे तो वे यही विचार करते हैं. कि 
यह मुझे बोध दे रहा है। संसार में जो वस्तु दुष्ट गिनी जाती है। 
उसी के लिए यह मुझे दुष्ट कह रहा हैं। अतएव मुझे! तो यही 
देखना चाहिये कि मुझमे कहीं दुष्टता तो नहीं आ गई है. ९ अगर सुभमें 
दुष्टता घुस गई है तो बिना विलंब उसे दूर कर देना उचित है। 
अगर अपने में दुष्टता नहीं हे तो हँसता रहे और विचार करे कि 
यह किसी दूसरे को दुष्ट कहता होगा । अगर यह मुम्े ही दुष्ट कहता 
है तो इसका आअज्ञान है। इसमे मेरी आत्मा को पहचाना नहीं है । 
मेरे जेसा कोई दूसरा दुष्ट होगा, इसी कारण यह मुझे दुष्ट कह 
रहा है। परन्तु जब मुभमें दुट्ता दी नहीं है तो फिर मुझे 
नाराज होने की क्या आवश्यकता है ९ 

आपने सफेद पणड़ी पहनी हो और कोई आपको काली पगढ़ी 
वाला कद्दे तो आप उस पर नाराज होंगे ? उसु,समय आप यही 
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सोचंगे कि मैने काली पगड़ी नहीं पहनी है, अतएप यद्द उसी 
ओर से कद्दता दोगा । ऐसा विचार करने से क्या क्ोव आ सकता 
है ९ नहीं। यदि आप यद सोचें रि मैंने सफे” पयडी पहनी है, 
फिर भी यह मुझे काली पगड़ी बाला क्यों कद्ृता है ? और ऐसा 
सोचकर आप उस पर क्रोध करें तो यह आपवी भूल है। क्योंकि 
आपको अपनी पगडी पर ठो पिश्शस नहीं। 
अगर क्रोधी के प्रति श्रेम करने के सिद्धान्त को लोग जीयन 
में उतार तो ससार में शांत स्थापित हो और सिसी प्रकार की 
अशान्ति न रहे । सासू यहू ओर पिता घुत् के बीच लडाई द्वोने 
का कारण यही भायना हे क्रि में ऐसा नहीं, फिर मुमेऐसा क्‍यों 
कह दिया ? इसके वदल्ले अगर यह भायना आजाय क्ि-जय मैं 
ऐसा नहीं हूँ तो मुके नासत्र होने की आनश्यझुता ही क्‍या है १ तो 
अशान्ति का कारण ही न रह जाय। 
आप निम्रथ गुरु की सेया करने वाले हैँ, अतएय आपको 
शान्ति का यह गुण अवह्य अपनाना चाहिए ! सच तो यह है 
कि ससार में कोई किसी का अपमान नहीं कर सकता । अपनी 
आत्मा ही थ्पना अपमान करती है। 
कहने का थ्राशय यह है कि जो क्रोध के प्रसत पर भी प्रशान्त 
रद सकता दे ओर जोधी पुस्प को भी प्रेम वर्षा से नदलाता है, 
ऐसा समचित्त वाला द्वी मद्दान्‌ कठुलाता है। महान्‌ पुरुष कद्मपि 
जड़ के वशीभूत नदी द्ोते | वे चद्दी सोचते है - 
ज्ञीर नयि पुणाली नेव पुग्यल 
कदा घुसालाघार नहीं ताध रंगी । 
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पर तणो ईश नहीं अपर ए ऐश्वर्या, 
बच्ठुधम॑| कद्य न परसंगी ॥ 
“--श्रीदेवचंद चोवीसी 
परसात्मा के साथ जिनकी लगन लगी है. वे यही विचार करते 
है. कि में पुदूगल नहीं हूँ, मे पुदूगल का मालिक भी रहना नहीं 
चाहता तो फिर उसका गुलाम बन कर कैसे रह सकता हूं ९ 
आज लोगों को जो दुख है वह पुद्गल के प्रसद्ध से ही है। 
लोग पुदूगल के गुलाम बन रहे हैं। अगर वे थोड़ा घेये धारण 
करें तो पुदूगल उनके शुल्ञाम बन जाएँ। मगर लोगों में इतना घेये 
कहाँ है ९ अतएव जितने भी दुःख हैं वे सब उनके अज्ञान के हो 
प्क्््न हद ॥ कहा है-- 
कहे एक सखी सयानी सुन री सुबुद्धि रानी, 
तेरो पति दुखी लाग्यो और यार है। 
महा अपराधी छाहि साहि एक नर सोई, 
दुःख देत लाल दीसे नाना परकार है। 
कहे आली सुमति कहा दोष पुदुगल को, 
आपनी ही भूल लाल होता आपा बार है। 
खोदे नाणो आपको सराफ कहा लागे वीर, 
काहू को न दोष मेरो भोदू मरतार है॥। 
-- श्री समयसार नाटक 
इस प्रकार सारा दोष आत्मा का अपना है। इसमें पुदूगत का 
क्या दोष है ? सहान्‌ पुरुष इस से को सल्लीसांति समसते हैं। 
अतएब ये इस दोष से बचे रहते हैं । 


(२४) 
३-अनुपन्धचतुष्ट प 


शास्त्र कै प्रासम में शवृत्ति, प्रयोचन, सम्यघ और री 
इन चाए बातों छा विचार किया जाता 3ै। यही चार धीने चर 
चतुष्टय के नाम से प्रसिद्ध हैँ । 
कसी भी काये मे श्ररद्धि करने से पहले तिचार पिया 
है । जैसे किसी नगर में प्रवेश करना हो तो सर्येश्थम उसके 
की स्रोत करनी पडती दै। हार का पता न हो वो मगर स हि 
प्रसार वेश डिया चा समता है ? अतएव प्रदृ्ति के पिपय * 
विचार पहले करना पढ़ता है। इसी विचार को अवुनाघचतर्ट 
कहते दें भनुरधचतुष्टय में कही चार बातों का ध्यान रफने * 
छुस्पपूर्प+ प्रशत्ति द्वो सस्ती है और इसी अज्ुयन्‍्वचतुए्य से शा 
को परीक्षा हो सक्तदी है। नेसे लासों मत अनाज ओर हजारों गई 
कपड़े की परीक्षा उसके नमूने मात से दो ज्यती है। शास्त्र मे जाँ 
कुछ कद्दा गया है, उसका सार पहली गाथा से बता दिया जाता (ह] 
जिससे पता लग जाय फि इस शाख से क्या है 7 
अनुपधचचतुष्टय द्वारा शात्र का मूल उर्देश्य जाना जा सकता 
है। उद्देश्य के बिना प्रवृत्ति नदीं होती / जब आप घर से बाहर 
निकलते हैं तो कुछ न कुछ उद्देश्य निश्चित करके ही निकलते दे! 
हदेशय सत्र का अलग अलग हो सकता है; परन्तु यह्‌ निरिचत ह्टै 
कि प्रत्येक ५शत्ति क पीछे कोई न कोई उद्देश्य अयश्य दोता है। 
दूध का इच्छुक दूध की दुसान डी ओर चात है. और शाक पाव 
प्रीदने की इच्छा रसने वाला शाक बाचार वी वरफ नाता है। 
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इस प्रकार प्रत्येक मनुष्य अपने उद्देशय को लक्ष्य में रखकर प्रवृत्ति 
करता है । अतएव यह पहले ही बतला दिया जाता है कि शाल्र का 
उद्देश्य क्या है १ और उसका विपय कया है ? और शा का 
अधिकारी कौन है १ फिर शास्त्र के संबंध का भी उल्लेख कर दिया 
जाता है कि शास्त्र में कथित वस्तु फा वक्ता और श्रोता के साथ क्‍या 
सम्बन्ध है. ९ * 

इन चार बातों से शाम्त्र की परीक्षा दो जाती है। इस महा- 
निर्तथीय अध्ययन में यह चारों बाते हैं, यह इसके नाम से ही 
स्पष्ट प्रतीत होता है। इन चारों बातों का इस अध्ययन में किस . 


प्रकार समावेश किया गया है, यह बात यथावसर अपनी बुद्धि के 
अनसार आगे बतलाई जाएगी। 


अध्ययन का विपय 


गद्दानिश्रेथीय अध्ययन का विपय क्या है, यह बात तो इसके 
नाम से ही प्रकट है। इस अ यथन मे महान निर्मथ के तिषय मे 
चर्चा की जाएगी। इस अध्ययन की पहली गाया में स्पष्ट कहा 
गया है कि "मे घमे रप 'ग्रथ भें गति कराने वाले दत्य की शिक्षा 
देता हैं? इससे भी यह प्रर्ट हो जाता है कि इस अध्ययन से सासा 
रिक बातों के विपय में नहीं बरन्‌ घामिर वर्तों के विपय में चर्चा 
को जाएगी । 

यद्या यद्द तिचारणीय है हि धार्मिक दत्तों की चर्चा से ससार 
फो क्‍या लाभ परँँचेगा ? ससार मे मलिन विचारों का बातायरण 
फेल जाने # कारण घामिंक पिचारों झा उपदेश और प्रभाग क्‍्म 
हो रद्दा है। गदे कपडों पर रग नहीं चढता। रग चदान फे लिए 
कपड़ों को साफ करना द्वी पडता है। इसी प्रसार जब तक हृदय 
मलिन है, तथ तक उस पर धर्मपदेश का रग नहीं चद सक्ता। 
परतु भुके विदवास है कि सुम्दारे सय फपड़े मैले नहीं हैं. अर्थात्‌ 
तुम्दारा हदयएक्दम मलिन नहीं द्वै । ऐमा होता तो तुम यहाँ उपदेश 
झुनने के किए भाते ही क्‍यों ? फिर भी यह निश्चित है कि जब 
हक हृदय में थोडी-बहुत भी मलिनता होती है, तब तक धमे पा 
रग बरायर नहीं चद॒ता | 

शाम्रसरों पा फ्थन है कि धर्मस्थान म॑ पाने के लिए पर में 
से मिकलते समय “निस्सद्वी? कट्टना, धर्मस्थान में प्रवेश बरते समय 


ल्‍ 
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निघ्सही कहना ओर फिर गुरु के पास जाते हुए भी निस्सह्टी कहना । 
इस प्रकार तीन बार 'निष्सही? क्‍यों कहा जाता है ९ इसका उत्तर 
यह है कि घर से निकलते समय “निस्सही? कहने का प्रयोजन सब' 
संसारिक कार्मों का निपेध करके धर्मस्थानक में जाना हे | क्योंकि 
जो सांसारिक कार्मों को छोड़कर घर्मस्थान में जाता है, वही धममे- 
क्रिया का पूरा-पूरा लाभ उठा सकता है। और जो सांसारिक प्रपंचों 
को साथ लेकर जाता है वह धसंस्थान में भी प्रपंच ही करता है | 
हू धरम का क्‍या ल्ञाभ ले सकता है ९ धर्मेस्थानक में पहुंचने पर 
“निस्सही!? कहने का अमिशआ्राय यह है. कि घर से तो गाड़ी-घोड़ा 
आदि लेकर मिकल्नता है, पर धरमस्थान में तो गाड़ी-घोड़ा चत्न नहीं 
सकता | अतएव गाड़ी-घोड़ा आदि का निषेध करने के लिए उस 
समय दोबारा 'निस्सही? बोला जाता हे । 


धमंस्थान में क्रिस प्रकार प्रवेश करना चाहिए, इस संबंध में 
शास्त्र में ऐसा वणन मिलता हे कि भगवान्‌ या किसी महात्मा के 
दशन करने के लिए कोई जाता है तो वह्‌ पॉच अमिगमन करके 
प्रवेश करता है. । (१५) सचित्त द्रव्य का त्याग करना (२) अखशब्र 
आदि अनुचित्त अचित्त द्रव्य साथ न ले जाना ओर बस्त्रों का 
संक्रोच करना (३) उत्तरासन करना (४) साधु को दृष्टि पड़ते ही 
हाथ जोड़ना और (४) मन को एकाम्र करना, यह पॉच अभिगमन हैं । 


धर्मस्थान में साधु के पास जाकर फिर “निस्सही? कहने का 
आशय यह है कि "में समस्त प्रप॑चों का त्याग करता हूँ ।? 


( र८ ) 


इस प्रकार मन को एफागप्र करके और सासारिक प्रपचों 
का त्याग करके धर्मोपदेश सुना जाय या धर्मेक्रिया की जाय तो बह 
लाभदायक सिद्ध द्योती है । चार अभियमन करके भी यहि मन 
को एकाप्र न झिया जाय तो झात्म ल्ञाभ पहीं द्ोता। अतएबव यदि 
धम्मसिद्धान्त को जानने को रुचि हो तो मन फो स्वच्छ करके 
धर्मोपदेश सुनना चाहिए । 

अपने मन रूपी कपडे का मैल् उतारने का भार मुझ पर मत 
डालो | धोनी का काम घोगी करता है ओर रगने का वाम रंगरेज 
करता है में तुम्दारे ऊपर सिद्धान्त रूपी धरम रग चढाना चाहता हू 
ओर वह तभी चढ सस्ता है जब तुम्दारा मन रूपी कपडा साफ दो। 

इस अध्ययन का जिपय क्या है, यह बतलाया जा चुका | अब 
इसका अयोजन देखना है। इस अध्ययन का प्रयोजन धर्म मे गति 
फरना है, ध्र्थात्‌ साधु जीयन की शिक्षा देना है । 

कट्दा जा सकता है कि साधु जीयन डी शिक्षा को साधुओं को 
आपद्यकता है। दम गृहस्थों को इस शिक्षा वी क्या 'आप्र्यकऋता 
है | तुम गृहस्थाश्रम म द्वो और साधु साधु झाश्रम मे है | अपने 
अपने आश्रम में अपने अपने आश्रम ये अनुरूप दी सत्र क्रियाएँ 
री जाती दै। पर गृहस्थ दोने का यद अर्थ नहीं कि वह धर्म का 
पालन दी नहीं कर सस्ता । अगर गृहस्थ घर्म का पालन न पर समता 
दोता तो भगवान्‌ 'जगदुगुरु' न कहलाते, क्योंकि जगत्‌ में गृहरथों का 
भी समावेश होता है। अत गृदश्थ भी घमे का पालन घर सक्‍्ते 
हं। भेणिक जैसा राजा साधु जीवन को अगीकार न फर सकने पर 


( २६ ) 


भी धममशिक्षा फो सुनकर, गृहस्थ होते हुए भी तीर्थकरगोत्र को 
उपाजेल कर सका तो फिर तुम्हें उस शिक्षा की आवश्यकता क्‍यों 
नहीं है ? अतएब गृहस्थों के लिए भी इस शिक्षा का प्रयोजन है। 


धअव यह देखना चाहिए कि इस अध्ययन का अधिकारी कोन 
है १ सूये सभी फा है ओर सभी उससे प्रकाश पाने के अधि- 
कारी हैं, किसी को सूर्य का प्रकाश पाने की मनाई नहीं है; फिर 
भी प्रकाश वही पा सकता है. जिसके आँखे हैं। जिनके आँखे 
ही नहीं हैं अथवा जिनछी आँखों में उलूक को भांति विक्ृति आ 
गई है, उनके सिवाय सभी सूर्य के प्रकाश से ज्ञाभ उठा सकते 
हैं) इसी प्रकार जिसके हृदय के नेत्न खुले हैं, बह सव इस शिक्षा 
से ज्ञाभ उठा सकते हैं.। यह शिक्षा हृदय चक्तु के आवरण को 
भी दूर करती है, मगर आवरण को दूर करने की इच्छा होनी 
चाहिए। इस प्रकार जो इस शिक्षा से लाभ उठाना चाहते हैं, वे 
सत्र इसके अधिकारी हैं । 
अब इस अध्ययन के संबंध पर विचार करना चाहिए | संबंध 
दो प्रकार का होता है--एक उपायोपेय संबंध और दूसरा गुरुशिष्य- 
संबंध । गुरुशिष्यसबंध में यह देखना है कि यह अध्ययन किसने 
कहा है ओर किसने सुना है. ? धर्मोपदेशक शुरू केसा होना 
चाहिए, इस विपय में शास्त्र में कहा हे-- 


आपशुत्ते सया दन्‍्ते, छित्रसोए अणासवे । 
ते धम्म सुद्धमाक्खंति, पडिपुण्णं महेसिय॑ ॥ 


] 
।|॒ 


( श८ ) 


इस प्रकार मन को एज्लाप्न करके ओर सासारिक भ्रपचों 
का त्याग करे धर्मोपदेश सुना जाय या धर्मक्रिया की जाय तो वह 
लामदायक सिद्ध होती है । चार अभिगमन करके भी यटि' मन 
को एकाप्र न स्या जाय तो आत्म लाभ नहीं होता। अंतएब यदि 
घर्मसिद्धात की जानने को रुचि हो तो मन को स्वच्छ करके 
धर्मोपदेश सुनना चाहिए | 

अपने मन रूपी कपडे का मैल उतारने का भार मुझे पर मत 
डालो । घोनी का काम धोनी करता है और रगने का काम रंगरेज 
करता है मैं तुम्दारे ऊपर सिद्धान्त रूपी धर्म रंग चढाना चाहता हू 
ओर वह तभी चढ समता है जब तुम्दारा मन रूपी कपड़ा साफ हो। 

इस अध्ययन का जिपय क्‍या है, यह बतत्लाया जा चुका | अप 
इसका प्रयोजन देखना है। इस अध्ययन का प्रयोज्नन धर्म में गति 
करना है, 'अर्थात्‌ साधु जीवन की शिक्षा देना है । 

कट्दा जा सकता है कि साधु जीवन की शिक्षा की साधुओं को 
आयरयरता है। हम गृहस्थों को इस शिक्षा की क्या आवश्यकता 
है 0 तुम ग्ृहस्थाश्रम मे हो और साधु साधु आश्रम मे है। अपने 
अपने आश्रस में अपने अपने आश्रम के अनुरूप दी सब क्रियाएँ 
की जाती द्! पर गृहस्थ दोने का यद अथे नहीं रि वह धर्म का 
पालन दी नहीं कर सकता । अगर गृदस्थ धर्म का पालन न कर सकता 
दोता तो भगवान्‌ जगदुगुरु न कद॒लाते, क्योंकि चगत्‌ में गृहस्थों का 
भी समापेश दोग है। अत गृद्ृश्थ भी धर्म का पालन घर सस्ते 
हैं। भेणिक्र जेसा राज साधु जीवन फो अग्रोकार भ कर सकते पर 


( 8३१ ) 


फोई उपाय मिल जाता है तो काम पार पढ़ जाता है। किसी बहिन 
के पास रोटी बनाने के साधन द्वी न हों दो वह रोटी केसे बना 
सकती है १ अगर सत्र साधन मोजूद हों तो रोटी बनाने में कुछ 
भी कठिनाई नहीं होती । 
मान लीजिए किसी को सब साधन ओर उपाय मिल गए 
फिर भी वह अगर उद्योग न करे तो उसका कार्य सिद्ध होगा ? 
अतर्व आप विचार कीजिए कि आपको क्या करना है ९ इस प्रइन 
का उत्तर यही मिलेगा कि गफलत की नींद छीड़कर जाग्रत होना 
ओर प्राप्त साधनों का उपयोग करना। आपको आय े क्षेत्र, उत्तम 
कुल और दुलेभ मनुप्य जन्म मिला है। यह क्या कम साधन है ९ 
फिर सिद्धान्ततत्त्व को समझने थोग्य उम्र भी मिली हे । तो इस 
उम्र में मिज्ले साथनों का जितना उपयोग हो सकता हो, उतना कर 
लेना चाहिए । बालबचय में सिद्धान्ततत्त को समझ सकने योग्य 
चुद्धि का विकास नहीं होता ओर बृद्धावस्था में शक्ति क्षीण हो जाती 
है। अतएव ज्ञानी कहते ६ैं--ऐ गाफिल भुसाफिरो। निद्रा का 
त्याग करके जागो कहाँ तक सोते रहोगे ९ जेसे माता अपने पुत्र 
से कहती है-'सूय्े चढ़ गया है, वेटा, जागो, कब तक सोते रहोगे ९? 
इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष सोने वालों को जगाते हुए कहते हैँ-- 
मा सुबह जरि्गियव्व॑ं, 
पन्ना हयव्वंसि किस्स विस्सयिह | 
तिन्नि जणा अखुलग्गा, 
शेगो जरा ये मच्चु थ ( 
“-बराग्यशदक 


३० ) 


अर्थात्‌ू-धर्म का उपदेशऊ वही है जो आत्मा का दमन करता 
हो और आत्म गोपन करता हो । जो झीद्गधयों को सयम की ढाल मे 
कछुए की तरह छिपा सता हो, पह्दी धममे का उपदेशक है । 

इदिद्रियों को दमन करने का अर्थ इीद्रयों का नाश फरना नहीं 
है। कि जैसे कगाम पकड़ कर घोड़े को स्वच्छाद भाव से 
दौडने नहीं दिया जाता, उसी अकार ई द्रयों को विषयों की तरफ मं 
जाने देना ही इरिद्रियों का दमन है । 

इसके अतिरिक्त धर्मपदेशक आत्मसयमी, शुप्रेन्द्रिय और द्विसा 
असत्य, चोरी, मेथुन और परिग्रद्द से त्रिवृत्त होता है। वह समस्त 
सि्रियों को भाता अदिन के समान गिनता है, धमोपकरण के सिवाय 
कोई परिग्रद नहीं रसता । इस अ्रकार क्‍्चन कामिनी फा त्याग 
करके को आखवरदित होता है, बद्दी धर्मोपदेशक अनुपम घ्मे को 
शुद्ध और परिपूर्ण रीति से कद्द सकता है। 

स्थरिरों या गणधरों ने यह धममम कट्दा है, यह गुरुशिष्यसबध 
है, परतु उपायोपेय सबध क्या है इस विपय में पहले विचार* 
फरले । योग को दूर करना उपेय है और 'ओऔपध लेना उपाय है। 
इस अ्रकार इस अध्ययन में उपायोपेय सबंध क्या है ९१ मोक्ष श्राप्त 
करना उपय है ओर इस अध्ययन दारा ज्ञान प्राप्त करना उसका 
छगय है। यददी इस अध्ययन या उणायोपेय सबध है। 

ससार मे ज्पाय को पा लेना ही कठिन है| जब उपाय हाथ 
आ जाता है नो रोग भरी चला नाता है। डाक्टर आता है और 
रोगनाशऊ दवा देवा है वो रोग भी चल्मा जाता है। इस श्रफार 


( ३१ ) 


फोई उपाय मिल जाता है तो काम पार पड़ जाता है। किसी बहिन 
के पास रोटी बनाने के साधन ही न हों हो बहू रोटी केसे बना 
सकती है ९ अगर सत्र साधन सोजूद हों तो रोदी बनाने में कुछ 
भी कठिनाई नहीं होती । 

मान लीजिए किसी को सच साधन अर उपाय मिल गए, 
फिर भी वह अगर उद्योग न करे तो उसका कारये सिद्ध होगा ९ 
अतणएणव आप विचार कीजिए कि आपको क्‍या फरना है ९ इस प्रइन 
का उत्तर यही सिलेगा कि गफल्ञत की नींद छोड़कर जाग्रत होना 
ओर प्राप्त साथनों का उपयोग करना। आपको 'प्राये क्षेत्र, उत्तम 
कुल और दुलेभ मनुप्य जन्म मिला है। यह कया कम साधन हे ९ 
फिर सिद्धान्ततत्त्व को समझते योग्य उम्र भी मिली है । तो इस 
उम्र में मित्ते साथनों का जितना उपयोग हो सकता हो, उतना कर 
लेना चाहिए । वालवय में सिद्धान्ततत्व को समक सकने योग्य 
बुद्धि का विकास नहीं होता ओर दृद्धावस्था में शक्ति क्षीण दो जाती 
है। अतणएव ज्ञानी कहते ह--ऐ गाफिल मुसाफिरों। निद्रा का 
त्याग करके जागो कहाँ तक सोते रहोगे ? जैसे माता अपने पुत्र 
से कहती हे-'सूर्य चढ़ गया है, वेटा, जागो, कब तक सोते रहोगे ९? 
इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष सोने वालों को जगाते हुए कहते हैँ-- 

मा सुबह जग्गियव्वं, 
पन्ला हयब्बंमि किस्स विस्सयिह। 
तिन्नि जणा अगशुलग्गा, 
रोगो जया ये मच्चु ये ॥ 


--वेराग्यशवक 


( ३१ ) 


है जीयात्माओं । रोग, जग और मरण, यह तीन जन तुम्दारे 
पीछे लगे हैं। तुम अब तक गफलत में क्‍यों पडे दो? जागो 
सोते मत रद्दो । 
यह वात बहुत यिचारणीय है । अतएय एक कयवानऊ द्वारा, 
सरल करके सममाई जाती है -- 
शक बार दो मित्र ज़्डल मे जा रहे थे। राग्ते मे एफ मित्र 
थक गया और थर्रायट मिटान का आश्रय भी उसे मल गया। 
उसने देखा-जड्धल मे खत घटादार सुदर वृक्ष है। क्ल-+ल करती 
सरिता भी प्रवाहित हो रही है । शीतल मद समीर भी ब” रहा है 
ओर सोने के लिए शिला भी पिद्धी है। यह सब्र देस कर बह 
थर्ा मि+ विश्राम करने के लिए ललचाया और बिचारने लगा 
थहाँ खाते को सुदर फर दे यू घने यो सुर्गा उत फूल है, पी" के 
लिए नदी का मीठा पानी है, जलवागु उत्तम है और याताररण 
भी शान्तर है। श्यतएय यह स्थप्न सा“, पीने और सोने फे लिए 
अनुकूल * ऐसा सोय कर वह विश्राम कर + लिए पेठ था। 
पर-तु दूसरा मित्र प्रद्धति का ज्ञानी था। वह जानता था कि यहें के 
जर-वायु भोर फल फूल आदि श्स प्रकार के दे । 'प्रतएवय उसने 
अपने थके मित्र से कद्वा +भाई, यद्दों विश्राम लेना योग्य नहीं, 
क्‍योंकि यद्‌ स्थज्ञ उपद्रथमय है । यद्दों क्षण भर भी पिश्राम लेना 
लामप्रद नी है । अतण्त्र हम जरदी द्वी आग्रे बढना चाहिए, क्योंकि 
हमारे पीय के दीन श्र दमारे पीछे पड़े हूँ । इन सुदर फ्ल-फू्तों 
पर छुम ऋलचाये हो परत यद जदरीले हैँ और इसी कारण 
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यहाँ की हवा भी जहरीली हो गई है । यह सुन्दर दिखलाई देने 
वाले फल-फूल थोड़ी ही देर मे तुम्हें, वेभान कर देंगे । फिर घुम 
चल भी नहीं सकोगे। यद्द कलकल-निनाद करके बहने बाली 
नदी भी यही शिक्षा देती है कि जेसे मेरा पाती बहता जा रहा है, 
उसी प्रकार तुम्दारी आयु भी चली जा रही ह। अतण्व भाई, यहाँ 
विश्वाम न लेकर आगे चलो। 
क्या सोवे उठ जाग बाड़ रे, 
अखजलि जल ज्यों आयु घटत है, 
देत पदरिया घरिय घाऊ रे ॥ क्या० || 
इन्द्र चन्द्र नागेन्द्र मुनीद्र चले, 
कीम  राजापति साद राऊ रे ॥ 
भमत . भमत भव-जलधि पाप के, 
भगवन्त भक्ति सुभाठ नाउ रे॥ क्या० ॥ 
क्या विलम्ब करे अब बच्ांउ रे, 
तर भव-जलनिधि पार पाड रे॥ 
शानन्दघन चेतनमय मूरति, 
शुद्ध निरंजन देव ध्याउ रे || क्या० ॥ 
शास्त्रकारों, ग्रन्थकारों, कवियों और महात्माओं का यही कहना 
है कि हे जीवात्माओं ! क्‍यों सोते हो ९ डठो, जागो | 
आप कहेंगे--क्या हमें साधु बनाना है.। परन्तु साधुता कया 
बुरी वस्तु हे ? अगर बुरी होती तो आप साधु का उपदेश ही क्‍यों 
सुनते ? साधुता तो त्रिशिष्ट शक्ति द्वोने पर ही धारण की जा सकती 
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है, परन्तु आपको नो साधन मिले हैं. उनरा सदुपयोग करों और 
मींद में मत पड़े रहो । जो लोग साधु मद्दी बन सकते, उनके लिए 
ज्ञानी जन कद्दते हैँ -- 
भगयन्त भक्ति समाठ नाउ रे | 

अर्थात्‌-तुम्हें भगयदूभक्कि की नोजा मिली है तो उसमें 
क्यों नहीं बैठते ९ 

दूसरा मित्र उस थके मित्र से कद्दता है--छुम पास में सड्ी 
इस नौऊ़ा में बेठ जाओ | तुम्हें चलना द्वी नहीं पडेगा। में नौफ़ा 
सेऊगण और नदी के पानी की सद्यायता से उसे नदी के किनारे ले 
जाऊंगा । 

अब थके मित्र को चलना भी नहीं है, फिर भी अगर वह 
नीफा भे नहीं बेठता और चेतायनी देने पर भी वहीं सोता रहता 
है तो उस जैसा अभागा और कौन होगा ? इसी प्रकार आपके 
सामने भगवान्‌ की भक्ति रूपी नीझा सड्डी हू | अगर आपसे 
और कुछ नहीं वन सकता तो इस नी में बैठ जाओ । पर निद्रा 
में मन पडे रहो | 

साधु छा स्थान उत्तम है, परत वहाँ जाकर भी चिच में 
दुर्िचार आते रहेतो यह फ़ितिनी घुरी बात होगी ९ क्‍्दाचित्‌ 
जितमी देर साधु के पास रहे उतनी देर अच्छे विचार रद्दे और 
घाहर जाते द्वी अच्छे बिचारों को ताक में रस दिया तो इससे क्या 
लाभ ९ छुम कहोगे कि यह इमारी अपूर्णता है, पर में कहता हूँ 
कि यद््‌ मेरी ही अपूर्णता है, क्योंकि तुम मेरी कही बात को भूल 
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जाते हो। में अपनी अपूर्णता को दूर करने का प्रयत्न करूँगा, 
परन्तु मे तो निमित्त मात्र हूँ; उपादान फ्रारण तो तुम स्वयं ही हो । 
अगर उपादान कारण उत्तम होगा तो निमित्त कारण से लाभ पहुंच 
सकेगा। अगर उपादान उत्तम न हुआ तो निमित्त कारण से कोई 
ज्ञाभ नहीं हो सकता। निमित्त के साथ उपादान का शुद्ध होना 
आवश्यक है। घड़ी में जब तऊ चाबी देते रहें तव तक वह 
चन्ञती रहे और ज्यों ही चाबी देना बंद किया कि घड़ी बंद द्वो 
जाय तो उस घड़ी को आप केसी समझेगे ? आप उसे बिगड़ी 
घड़ी कहेंगे। इसी प्रकार जब तक मे तुम्हें उपदेश की चाबी देता 
रहूँ, तब्र तक तुम 'तहत' कहते रहो और बाद में उपदेश को भूल 
जाओ, क्‍या यह ठीऊ है ? तुम्हारे पास भगद्भक्ति. की नौका 
खड़ी है। तुम उसमें बेठ जाओ ता तुम्हारा वेड़ा पार हो जाय । 
तुलसीदासजी ने ठीक कहा हे-- 
जग नभ वाटिका रही है फूलि फूलि रे । 
घुआ कैस घोरहर देखि तू न भूलि रे.॥ 
यह संसार की वाटिका, आकाश में बिखरे तारों छी तरह 

फूज्नी फन्नो है, परन्तु यह स्थायी नहों हे । अतणब संसार की 

भूचझुलेयां में न पड़कर पए्मात्ममजन की नोका में बेठ कर संसार- 

समुद्र के पार पहुँचने का प्रयत्न करना चाहिए। 

कहा जा सकता है कि भगवान्‌ की भक्ति करने को क्‍या आदव- 
श्यकता है ९ क्योंकि सगवदूभक्ति न करनेवाल्ले सुखी और भक्ति 
करने वाले दुखी देखे जाते हैं। बहुत बार ऐसा उल्नटा क्रम देखा 
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ज्ञाता है। इस प्रइन का उत्तर यह है ऊि कितने द्वी लोग श्रक्ट 
रूप में भगवान्‌ की भक्ति नहीं करते, किठु उनके नियमोपनियर्मों 
पा पालन करते है । और झितने द्वी लोग ऐसे भी है जो प्रकट रूप 
मे--दिसायटी दौर पर परमात्मा का नाम तो लेते हूँ, पर-तु उनके 
बताये नियमों का पालन नहीं करते। जो प्रफट रूप में परमात्मा 
का नाम नहीं लेते, जि तु उसके बताये नियमों का पालन ऊरते हैं, 
वे फभी दुसी नहीं दो सकते । अतएय ये परमात्मा का नाम न 
लेने से सुखी हैं, ऐसा कहना उचित नहीं । वास्तव में वे परमात्मा 
के बताये नियमों का पालन करने के कारण द्वी सुल्ली है । परमात्मा 
का नाम न लेने से वे सुखो है, यह कथन वैसा ही है जेसे क्रिसी 
पहलवान को गाडी मे बेठा देखरुर कोई कहने लगे कि गाडी में 
चेठने से शरीर बलबान्‌ बनता है। ऐसा कहने याज़ा इतना भी 
मद्दी ज्ञानता कि गाड़ी मे बैठने से नहीं, ज्ितु व्यायाम फरने से 
शरीर बलयान्‌ बना है । 

बस्तुत परमात्मा का माम लेने का मदत्त्व उनके बनाये नियमों 
का पालन फरने में है । शुद्ध मन से नियर्मो का पातन करना भग 
घान्‌ का भजन करना द्वी है। मित्रो । तुम भी भगनदभति' की 
मौका में बेठ ज्ञओ ओर भप्र सागर के पार पहुँचो। भगप्रदूभक्ति 
के रग से हृदय को ऐसा रगो क्लि बहू रग फ्ए उतर न सके। 

ऐसा रग बना लो, दाय न लागे तेरे मन को । 

भन को स्वच्छ बनाओ और उस पर भक्ति का रंग चढाओ, 

बस, यद्दी इस अध्ययन का उद्देश्य हे । 


हज, 


इस गाथा का सामान्य अथे ऊपर बताया जा चुका हैं, 
परन्तु व्याकरण की दृष्टि से इसका परमार्थ क्या है, यह 


विचारणीय है। 


पहले बतलाया जा डुका हे कि नमस्कार मंत्र में अरिहन्त 
सिद्ध आदि जो पांच पद हैं, उनसें एक सिद्ध हैं ओर चार साथक 
हैँ । यह बात एक दृष्टि से ठीक ही है, पर टीकाक्ार का कथन 
है कि अरिहन्त की गणना भी सिद्ध में को जाती है । इस दृष्टि- 
कोण से दो सिद्ध ओर तीन साथऊ हैं. । अरिहन्त की गणना भी 
सिद्ध में हो सकती है, इसके लिए टीकाकार प्रभाण उपस्थित 
करते हैं--- 


एवं सिद्दधा बदन्ति परमाणु । 


--अलुयोग द्वार 
अर्थात्‌-सिद्ध परमाणु की व्याख्या करते हैं । 
यह निवियाद है कि सिद्ध बोचते या व्याख्या करते नहीं हैं, 
किन्तु अरिहन्‍न्त ही व्याख्या करते हैं । इससे स्पष्ट जान पड़ता है. 
कि अरिहन्त की गणना भी सिद्ध भें की गई है। इस्र दृष्टि से 
अरिहन्त को भी सिद्ध मान कर नमस्कार किया गया है। आचार्य, 


उपाध्याय ओर साधु तो साधु-संयत हैं. द्वी। अतः उन्‍हें 'खंयत! 
पद्‌ देकर नमस्कार किया गया है। 


यहां दूसरा प्रइन खड़ा दोता छे। वह यह कि जब अरिहन्त 
का की 
को नमस्कार क्रिया गया तो फिए आचाये; उपाध्याय और साधु को 
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नभस्कार करने का क्‍या प्रयोजन है ? जप राज्ञा ों नमस्‍्वार किया 
गया द्वी तो परिपद्‌ शो नमस्फार करने की 'आयश्यक्ता ही क्‍या 
है! अरित सता के समान हैं. और आचाये, उपायाय वा 
साधु उनकी परिपद्‌ दे उद्े अलग नमस्कार करने की 'आत” 
इयकता क्‍यों समझी गई ९ 
इस प्रइन का उत्तर यह है रि प्रत्येक कार्य दो प्रफार से द्ोता 
है--एक पुरुपप्रयतव से और दूसरे महापुरुषों की सद्दायतां से । 
इन दोनों कारणों के सहयोग से ही काये की सिद्धि होती है । 
यद्यपि भद्मापुरुषों की सहायता अपेक्षित होती है, फिए भी प्रवान 
तो निज पुरुपा्थ दी हे। अतना पुरुषा्य द्वो तो द्वी भद्ाव्‌ पुरुषों 
की सद्दायता भी मिल सकती है और तभी कार्य सिद्ध दो सरता 
है । कद्दावत है- 
दिम्मते मर्द मददे सुदा । 
अरिहत को नमस्कार करके भी आचाये आदि को नमस्कार 
करने का कारण यह हे इध कार्य की सिद्धि में उन ही सहायता की भी 
आपयशयउता होती है । ययपि जिसने का कार्थे अपने हाथ से करना 
पडता है, किंतु सूथे और दीपक की सहायता के बिना लिग्य नहीं 
ज्ञा सझता क्योंकि प्रकाश को भी सट्ायता लेनी पड़ती है। मनुष्य 
अपने पेरों से चलता है, परतु प्रशाश न हो तो गड़दे में गिर 
सकता है । इस प्रकार प्रत्येक काये की सिद्धि के लिए पुरपार्थ के 
साथ मद्दापुरुषों दी सद्यायता वी भी आयरयदता है। 
कहने का भाशय यह है कि सिद्ध सिद्ध हैं और आचाये आदि 
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साधक हैं। हमें दोनों कली सहायता की अपेक्षा है। अतणव यहां 
दोनों को ही नमस्कार किया गया है। 

प्रस्तुत गाथा में एक सिद्धान्त-तरव का निरूपण किया गया है । 
कहा गया है कि सिद्ध शोर संयतत को नमस्कार करके तत्त्व की 
शिक्षा देगा! इस वाक्य से दो क्रियाएँ 6। पहली क्रिया त्वा 
प्रत्ययान्त क्रिया है। इस क्रिया का प्रयोग अपूर्ण काम के लिए 
होता है। जेसे कोई कहे-'में इस काय को करके उस काये फो 
करूँगा, तो यहाँ दो क्रियाएँ हैं, उसी प्रकार 'में सिद्ध और संयत 
को नमस्कार करके तत्त्व की शिक्षा दूंगा! इस वावय में भी दो 
क्रियाएँ हैं। इन दोनों क्रियाओं का संबंध जोड़कर एक परमार्थे 
की सूचना दी गई है। जेपे सूये को अन्धकार के प्रति ह्वप नहीं 
है, अन्धकार का नाश करने के लिए ही उसका उदय नहीं हुआ 
है, फिर भी सूर्योदय में अन्धकार का नाश हो ही जाता है. । इसी 
प्रकार ज्ञानी को अज्ञानी या अज्ञान थे प्रति द्वेप नहीं होता, परन्तु 
सत्य तत्त्व का प्रतिपादन करने से अज्ञान का खण्डन हो ही जाता 


हे है ज्ञानी जनों के ज्ञान प्रकाश से अज्ञान का नाश हो दी 
जाता है. । 


इस गाथा में प्रयुक्त की गई दो क्रियाओं के विपय में भी यही 

बात है । 
बौद्धों का कथन है कि आत्मा का निरन्‍्वय नाश हो जाता है, 
पर ज्ञानियों का कथन है कि ऐसी बात नहीं है । आत्मा 
' का निरन्‍्वय नाश नहीं सान्वय नाश होता है। आत्मा पर्याय से 
नष्ट होती हे, द्रव्य से नहीं । जैसे मिट्टी की मिद्दी पर्याय नष्ट ह्दो 
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ज्ञाती है और वद् घट पर्याय मे परिशत द्वो जाती है, तथापि मिट्टी 
का सर्वथा नाश नहीं द्ोता अगर मिट्टी का सर्यथा द्रव्य से भी 
नाश हो जाय तो उससे घट ऊिस प्रकार बन सकता है ? इसी 
प्रदार प्रत्येक वस्तु, जिसमें आत्मा भी सम्मिलित है, पर्याय से नष्ट 
होती है, द्रव्य से नहीं । यद्द ज्ञानियों का फ्थन है। परतु बौद्धों 
का कथन है कि आत्मा का क्षण क्षण मे निरपय नाश होता है। 
ऐसा होता अर्थात्‌ द्रव्य का भी नाश द्वोवा तो फिर पर्याय किसकी 
द्वोती ९ 
इस गाथा से बौद्धों के इस कथन का सण्डन द्वो जाता है। 
टीकामार बहते हूँ: कि इस गाथा सें दो क्रियाएं ह। अगर आत्मा 
का निःन्‍्वय नाश माना जाय तो गाथा मे प्रयुक दोनों क्रियाएँ व्यर्थ 
दो जाए क्योंकि सिद्ध ओर सयत को नमस्पार करने वाला आत्मा 
घसी समय नष्ट दो जाता दे तो यह क्रिया व्यर्थ हुई। और दूसरी 
क्रिया की व्यर्थता तो स्पष्ट द्वी हे, जन शिक्षा देने के लिए नमस्कार 
करने बाला दी कोई न रहा तो 'मे शिक्षा दूँगा? इस तरद कहने 
बाला आत्मा ही कदर रह्या ? परन्तु बीद्ों को मायता सत्य नहीं 
है-आत्मा का निरन्‍्दय नाश नहीं द्ोता, अतएव दोनों क्रियाएँ 
साथ दैं। हि 
आत्मा शा निरवय नाश मानने में अनेक दोष आते है । 
निरवय नाश की मायता युक्तियों द्वारा ज्थिर भी नद्दीं रह सकती | 
इस तास्‍्तिक्ष यात को उदादरण द्वारा सरल करके सममाता हूँ 
पर आदमी ने दूसरे पर “यायालय में दावा किया कि प्रतिपत्ती 
पर मेरी इतनो रकम बकाया है, मुझे; दिलाई जाय। प्रतिपक्ती ने 
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न्यायाधीश से कहा--यह दावा झूठा है, क््रोंकि रुपया देने वाला 
शरीर लेने वाला फोई रहा ही नदीं ऐै। बंद तो उसी समय नष्ट हो 
गए। न्यायाधीश ने सोचा--न्यह मनुप्य चालाकी करता है और 
सिद्धान्त का बहाना करके बचना चाहता है। यह सोचकर न्याया- 
धीश ने उससे कहा-मैं तुम्हें केद फो सजा देता हूं । यह सुनकर 
वह मनुष्य रोने लगा और कहने लगा--मैं रुपय्रे देने को तेयार हूं, 
मुमे केद की सजा न दी जाय । 
न्यायाधीश ने कहा-तुम रोते क्यों हो ९ तुम्हारे कथानुसार तो 
आत्मा क्षण-क्षण में नट्ठ होकर नवीन उत्पन्न होती है, फिर दुःख 
फाहे का ९ 
उस सनुष्य ने कहा--मैं शेप रुपये भर देता हं, मुझे छोड़ 
दीजिए। इस प्रकार वह अपने सिद्धान्त पर स्थिर न रह सका | 
कहने का आशय यह है. कि जब आपको भावी पर्याय का 
अनुभव होता है तो भूत पर्याय का अनुभव क्‍यों न हो ९ भूत 
पर्याय का अनुभव न माना जाय तो सत्र क्रियाएँ निरथेक हो जाएँगी 
ओर कभी मोक्ष नहीं सिल सकेगा । क्योंकि आत्मा के नष्ट होने 
के साथ ही क्रिया भी नप्ट हो जाएगीतोन पुण्य-पाप रहेंगे, न 
मोक्ष ही रहेगा | अतएव आत्मा का निरन्बय नाश मानना योग्य 
नहीं है। टीकाकार ने इस गाथा का यह मे प्रकट किया है । 
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इस अध्ययन में एक मह्दापुस्प का अधिझार है। इस भधिरार 
को कहने थाले और सुनने वाले दोनों मद्दायुरुप थे । वक्ता सद्दा 
निर्मेथ हूँ और भ्ोता राजाओं में प्रधान राजा हैं। इन महापुर्षो 
के धीच हुआ प्िचारविनिमय हमारे लिए कितना लाभप्रद है, यह 
सोचा जा सफ्ता है ! इस अ ययन के श्रोता का परिचय देते हुए 
कट्टा है. +- 


पभ्ूयरयणों राया, सेखियो मगद्माहियों। 
पिहारजत्त निज्जाशो, मडिकुच्छिति चेइए ॥ २ ॥ 


झथे -- विपुल सरयक रत्नों का स्थामौ 'भौर संगध का 
अधिपति राजा श्रेणिक रिद्वार यात्रा के लिए निकला और भडिकुक्ष 
मामक बगीचे में आया । 

यहाँ सर प्रथम यह देखना है कि रत्न का अर्थ क्या है? 
आप लोग हीरा, मारिषक आदि को द्वी रत्न मानते हैँ, परत यद्दी 
रत्न नहीं हैं । भीर भी रत्न हैँ। मलुष्यों में भी रत्न होते हैँ, 
हाथियों में भो रल द्वोते हैँ, घोड़ों में भी रत्न दोते हैं और स्त्रियों 
भादि में भी रन द्वोते हे । इस प्रफार रत्नुृअर्थ बहुत व्यापक 
है। रत्न का व्यापक अथ होता है - श्रेष्ठ । जो भ्रेष्ठ दोता है वह 
रत्न कहलाता है । रात श्रेणिक के पास ऐसे अनेरझ रत्न थे, यह 
कह कर सक्तेप में ही उसऊ्री सम्पत्ति का वर्णन कर दिया है। 

शास्त्र को यद् फहने की स्या आरश्यरूता थी कि भ्रेशिक बहुत 
रत्नों का स्वामी था ९ यद्द प्रइन यहाँ उिचारणीय है | कितने ही 
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रतन क्यों न हों, यदि आत्मा को नहीं पहचाना ठो वह सब व्यर्थ 
हैं। क्‍योंकि और सब रत्नों की प्राप्ति सुलम है, परन्तु घमम रूपी 
रत्न की प्राप्ति होना अत्यन्त १ ठिन है। धर्म -रत्न मिल जाय तो 
अन्य रन गिनती में आ सकते है, अन्यथा वे किसी काम के नहीं 
हैं । यह बतलाना शास्त्रकार को अभीष्ट है । 
आपको बड़ी से वड़ी सम्पत्ति मनुष्य जन्म की मिली है; 
परन्तु आप उसकी कीमत नहीं समझते । अगर आपने इसकी 
कीमत सममझी होती तो आप सोचते - मुझे यह बहुमूल्य रत्न 
मिला है। में कंकरों के बदले इस रत्न को गँवा देने की मूखेता 
केसे करूँ ९ अगर तुम मनुप्यत्व- रत्न की कीमत समभते द्वो तो 
एक भी क्षण व्यर्थ न जाने देकर परमात्मा की भक्ति में समय का 
सदुपयोग करो । ऐसा करने से तुग्हररी आत्मा दिव्य और ईइव- 
रीय बनेगी ओर तुम्हारा मनुष्य जन्म मृल्यवानू बन जायगा । 
आप कहेगे आत्मा को परमात्ममय किस ५कार बनाया जा ' 
सकता है ९ इसका उत्तर यह है कि ससार में दो प्रकार के पदार्थ हँ- 
काल्पनिक और वारतबिक । जो वास्तविक नहीं है उसे वास्तविक 
समम लेना अज्ञान है | अज्ञान जनित कल्पना ही आपको कठिनाई 
सें डाल रही है । काल्पनिक पदार्थ और वाघ्तविक पदार्थे दोनों 
जुदा-जुदा हैं. । जब तक वास्तविक पदार्थ दृष्टिगोचर नहीं होता तब तक 
अज्ञान नहीं मिट सकता, यथा-एक बार सीप में चांदी की कल्पना 
की; किन्तु जब सीप के पास जाकर देखा ओर उसके सीप होने कौ 
खातिरी की, तभी सम में आया कि यह चांदी नहीं, सीप है इ््स 
मकार की कल्पना को त्यागो ओर परमात्मा के साथ एकतानता 
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स्थापित क्रो और यह जो कान, नाझ और शरीर है, वद में नहीं 
हूँ, ऐसा विचार करो, तो आपको मिला हुआ मनुष्य ज-म रूपी रत्न 
सार्थरु होगा। 
जब आप रथ जाते हैं तब ऑपए कान वगेरद झीद्रयों अपना 
काम बन्द कर देती है, फिर भी खप्म भवस्था में आत्मा सुनता है 
ओर देखता भी है। स्वप्नायस्था में इद्ियों सो जाती हैं. और मन 
जागता रहता है । दीद्रयों सुप्त होती हैँ. फिर भी स्वप्न में इर्रियों 
का काम चालू ही रहता है। झीद्रयों की सुपुप्त दशा मे इन्द्रियों का 
काम कौन चलाता है १ इस प्रदन पर यिचार किया जाय तो आपको 
स्पष्ट प्रतीत होगा कि यह सब काम आत्मा दी कर रहा है । 
आत्मा अनन्त शक्तिमान्‌ है, कि तु वह अम में पड़ गया है और 
शरीर आदि को अपना स्परूप समम वेठा है | आत्मा अभी 
कन्पना फे भैँवर मे फेंसा है । अतएय कल्पना को त्याग फर भात्मा 
के वास्तयिह तत्त्व को पहचानो और ससारिफ पदार्थों फा ममत्व 
त्यागो | प्रिशनास करों कि आत्मा में अनन्त शक्ति है । स्थप्ना 
चस्था में कान क सुपुप्त होने पर भी वद्द सुनवा है और आओ 
बन्द द्वोने पर भी दूस सस्ता है। बद्दों इीद्रयों के विपय नहीं हैँ 
फिर भी वल्पना के बल पर आत्मा सथ की सृष्टि कर लेता है। 
यह स्वप्नायस्था मे गध, रस स्पशे आदि की फल्पना फरवे झानम्द 
भी मानता है। स्वप्न मं कोघ भी करता है, लोभ भी करता है 


ओर सिद्द आदि को देग्शक़र भयभीत भी द्ोता हैं । इस प्रकार 
आत्मा स्पप्न में सुख भी मानता है और दुख का भी अतुमव 
करता है । 
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स्वप्न की इन क्रियाओं से आत्मा की शक्तियों का अनुमान 
लगाया जा सझता है | यह भी समझा जा सकता हे कि इन्द्रियों 
की सहायता के बिना भी काम चल सकता है। इस प्रकार आत्मा 
कौ-अनन्त शक्तियों को जान कर परमात्मा की भक्ति में उनका 


उपयोग करो । ऐसा करने से आपका सनुष्य-जन्म रूप रत्न 
साथ्थक होगा । 


प्रत्येक काय उद्देश्य के अनुसार ठीक रूप से करना होता है. | 
ऐसा न किया जाय तो परिणाम उल्टा आता है | यह बात एक 
उदाहरण से भत्नी भाँति समझ में आ सकेगी :- 

एक बार एक सावधान चोर ने साहस करके राजा के घर में प्रवेश 
क्रिया। परन्तु उत्तके प्रवेश करते ही राजा जाग गया । राजा को 
जागा जान चोर भयभीत हुआ ओर 'मैं पकड़ा गया तो मारा जाऊँगा! 
यह सोच कर भागा | राजा ने चोर को देख लिया । उसने चोर 
का पीछा किया। अब चोर आगे - आगे और राजा पीछे - पीछे 
दौड़ रहे थे। राजा को दौड़ते देख सिपाही भी दौड़े । चोर 


भागता - भागता थक गया था, फिर भी किसी प्रकार भागा जा रहा 
था वह जानता था कि अगर पकड़ मे आ गया तो जान से मारा 


जाऊँगा | सासने इसशान था। चोर ने सोचा-वचने का एक ही 
उपाय है | अगर में इम्शान में सुर्दे की तरह पड़ जाऊँ तो राजा 
मुझे मुर्दा समझ कर छोड़ देगा । बस; 
रचना चाहिए | 

ऐसा सोच कर चोर इमशान में पहुंच कर नीचे गिर गया और 
मृतक की तरद अपनी नाड्ियों का सकोच करके ढल पड़ा । इतने 


दा बनने का स्वांग 
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में राजा और सिपाही वहाँ जा पहुँचे । उद्दोने चोर को पडा देखा। 
सिपाद्दी कटने लगे - मद्दाराज, देगिए तो सही, यह चोर आपके 
अय से द्वी गिर कर मर गया है। राज़ा ने इद्दा-मरा नहीं होगा, 
मतक का ढोंग करके पड़ा दोगा। अच्छी तरद् नॉच-पडताल करो । 
सिपाद्दी घोर को खूब भफमेरने लगे। परन्तु वह सुर्दे की 
बरद निरचेष्ट दी पढा रद्दा । 
आपत्ति भी मनुष्य को अपूर्व शिक्षा देती है 'और उनत बनाती 
है। राम पर बन में जाने आदि की आपत्ति न पड़ी द्वोती तो 
शनका फोई नाम भी स नानता। भगवान्‌ मद्दावीर ने भी अगर 
आपत्तियों सहन न की होतीं तो उनका कोह नाम न लेता, वाह 
कोई मद्दारीर न कहता । सीता, चन्दनयाल्ा, अजना, सुभद्रा आदि 
में पैयपूरवक आपत्तियों को सदन क्या था, इसी कारण उनकी 
प्रशसा की जाती है । अतएव आपत्तियों से न धबरा कर उनका 
भीरज के साथ सामना करना चाहिए | 
प्रिपादियों ने चोर फो खूर द्विज्ञाया डुज्ञाया; मगर बह द्विला 
डुला नहीं। तब छाद्दोने राया से कट्ठा-मह्दायज, यद् चोर तो 
बिलकुल मर चुरा है! राजा ने फिर कद्दा - घराषर पेस्यो, ढोंग कर 
रद्दा होगा । 
सिपाद्दी चोर को मारगे पीटने लगे | उसके शरीर से रुधिर 
दो धारा बदने छगी । फिर भी चोर ने चूँ-चाँतक न की | तव 
सिपादियों ने उसे मरा दुआ समझ कर राजा से फिए क्द्वा+-मद्दाराज 
यह तो सघमुच दी मर गया हे । दमन खूज भरम्मद की हे, यहाँ 
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तक कि रक्त बहने लगा है, फिर भी उसके मुँह से वेदना की चीस 
नहीं निकली । 

राजा ने कहा - वह मरा नहीं, जीवित है, क्योंकि सुंदे के शरीर 
सें से रक्त नहीं निकलता । वह ढोंग कर के पड़ा है । उसके कान 
में धीरे से कहो-राजा ने तेरे सब अपराध ज्ञमा कर दिये हैँ | 
यह कह कर उसे मेरे पास ले आओ | 

सिपाहियों ने राजा की आज्ञा का पाक्नन किया । चोर उठ बैठा 
ओर राजा के समक्ष उपस्थित हुआ | राजा चोर को देख कर सोचने 
लगा--यह मेरे डर से मुर्दा बन गया तो मुझे साक्षात्‌ मौत के भय से 
क्या फरना चाहिए ९ फिर राजा ने उससे पूछा-तू इस प्रकार मुर्दा 
बन कर क्‍यों पढ़ गया था ९ 

चोर - आपके भय से । 


राजा -- इतनी सख्त सार पड़ी, प्र भी बोला क्यों नहीं ९ 

सोर्‌-- जब मैंने मुर्शा बसने का स्थांग रचा था तो केसे घोल 
सकता था ९ 

राजा - तब तो तू बगुला भगत जान पढ़ता है | 

चोर -- महाराज, में बगुलाभगत नहीं हूँ । आपके भय से ही 
मैंने सुर्दा होने का स्वांग रचा था । 

राजा - तू जेसे मेरे भय से धरतो पर ढक् पढ़ा, उसी प्रकार 


आगर संसार के भ्रय से डरे ओर पूरा-पूरा स्वांग रचे तो तेरा 
कल्याण हो जाय । 


चोर -- महाराज, में ऐसी बातों को नहीं जानता । ऐसा ज्ञान 
तो आपको है, मुझे नहीं । 
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४ चोर ने अपने उद्देश्य के अनुसार काये की सिद्धि के लिए 
मार साई। आप भी अपने उद्देश्य को रक्षा करना सीखे । आप 
ऊपर से कहते एँ कि हमारे हृदय में परमात्मा बसा है, परतु 
आदर यदि पिक्रार रक्पो तो क्या परमात्मा हृदय में बस सकता है ए 
झगर आपके मन मे परमात्मा का घास है और आप परमात्मा के 
सच्चे भक्त द्ो तो आपको अपने ध्येय पर हट रहना चादिए। 
क्ह्ठाभी है -- 
तू तो यम सुमर जग लड़वा दे । 
कोय कागज काली स्याइ्टी, लिसत पढ़त वाके पढ़वा दे | 
हाथी चलत है अपनी चाल से कुतर भुकत बाक़ो भुकवा दे ॥ 
--भाश्रम भजनारली 
आप कहेंगे की अब राम फह्दों हैं. ? वह तो दशरथ के पुत्र थे 
और उद्दें हुए दजारों-लाफों ये हो गए। उनका केसे स्मरण क्या 
जाय ९ पर तु ज्ञानियों का कदना है कि राम आपके हृदय में द्वी 


विपमान हैं. । 
रमते योगिना यस्मिनू-इति राम । 


जिसमे योगी जन रमण करते दूँ, पद्दी राम है । और फोई 
नहीं, आपका आत्मा द्वी राम दै। इसी आत्माराम का स्मरण करो, 
परतु यद्द भी विचार कर लो कि उसका स्मरण क्सि प्रकार फरना 
चादिए ९ मार साकर चोर बोल जाता तो उसका स्थाग पूरा न द्वोता | 
इसी प्रशार 'आ्रप परमात्मा का स्मरण करके फिर सासारिक मगड़ों 
में पढ़ जाओ तो भक्त का स्वाग पूरा नहीं कदज्लाण्ण | आप यदी 
सममें रि यद आत्मा दवाथी फे समान है । इसपे पीछे ससार के 
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भाग़ें रूपी कुत्ते भोंकते हों तो भले भोंकें | इनसे भुमे; क्‍या प्रयो- 
जन ९ अथवा कोई कोरे कागज पर स्याडी से लिखे तो भले लिखा 
करे । इसमें मेरी क्या हानि है ? इस तरह विचार करके अगर 
आप परमात्मा की शरण में जाएँ तो आपके उद्देश्य की पूर्ति और 
काय की सिद्धि होगी । चोर ले मुर्दे का स्वांग रच कर राजा का 
हृदय बदल दिया तो आप दूसरों का हृदय क्यों महीं वद्ल सकते 0 
आप अपने ध्येय को लक्ष्य भें रक्खेंगे तो आपकी आत्मा महान पद 
को प्राप्त कर सकेगी । आप ग्रहस्थ है; अतः यहाँ से जाते ही आपको 
सांसारिक उपाधियाँ घेर लेंगी । उस समय इस उपदेश फो ध्यान 


. में रखना। ऐसा करने से इस भव में ओर परभव में आपका 
कल्याण होगा । 


अब मूल की ओर आइए | इस गाथा में राजा श्रेशिक का 
परिचय दिया गया है | श्रेणिक इस कथा के प्रधान पात्र हैं 
शास्त्रों में विम्बिसार नाम से भी इनका उल्लेख किया गया है । 
श्रेणिक का नाम विस्बिसार केसे पड़ा ओर वह कितने बुद्धिशाली 
थे, यह प्रकट करने के लिए एक कथा प्रसिद्ध है। वह इस 
प्रकार हैः-- 

राजा श्रेणिक के पिता प्रसन्नचन्द्र के सौ पुत्र थे। इन पुत्रों में 
फौन सब से अधिक बुद्धिमान है, यह बात प्रसन्‍्नचन्द्र जानना 


चाहते थे । एक दिन सब पुत्रों की परीक्षा करने के लिए प्रसन्न- 
चन्द्र ने कृत्रिम आग का प्रयोग किया ओर पुत्रों से कहा- आग 


लग गई है, अतः सारभूत वस्तु लेकर बाहर निकल जाओ !? पिता 
का आदेश सुनते ही जिसे जो वस्तु सार रूप प्रतीत हुईं, वह उसे 
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लेकर बादर निकलने लगा | श्रेणिद्र उस समय दु ढुभी लेकर 
बाहर निफ्ले। यह देस कर सब भाई हँसने छगे और कहने 
लगे-यह भी फैसा तरिचित्र है। नगाडा लेरर निकला है । रत्नों के 
भरे भडार को छोड़ फर नगाड़ा स्सिलिए लाया है ९ 

इसलिए सम भाई भरेणिरु का उपद्यास फर रहे थे, मगर 
जगाड़ा लेऊर धाहर निकलने में क्‍या रहस्य है, यह उसे पता था ९ 
शाजा प्रस-नच द्र इस मर्म को समक गये, झितु उद्दोंने तिचार 
किया जो मैं सत्र के सामने ्रेणिक की भ्रशसा करूँ गा तो एक 'ओर 
यह सभी भाई हैं. और दूसरी ओर अगला श्रेणिफ है | इनमे 
आपस में कलह उत्पन हो जायगा | यद सोच कर उद्धीनि सब 
कडकों को अपने पास घुला कर पूद्ठा-क्या दे ९ लड़कों ने 
श्रेणिक को सूरत बतालाते हुए कद्वादेस़िये न यह नगाडा उठा 
लाया है । प्रसन्नचद्र ने श्रेणिक से पूदा--वेटा, रत्न न लेकर तुम 


नगाडा क्यों लाये दो ९ 
ओ्रणिक--पिताजी, यह नगाड़ा और यह 'भभा! ग़ज्य के 


चिह है। यद्द चल कर रास हो जाएँ तो राज्य के चिह्न मिट जाए। 
राजचिह्ों द्वारा राजा को रत्न फिर मिल सकते हैं, परतु यद्द 
राजचिह् नहीं मिल सकते । अतएय मेंने रान चिह्ों की 
रक्षा करना उचित सममा। 

राज चिह् के रूप में आज भी नगाडे की बहुत रक्षा की 
चाती है। इन रान चिह्नों की रक्षा के लिए पिशेष तौर पर रक्षक 
नियुक्त किये जाते हैँ | रानचिह् का चला जाना राजा की पराज्य 
समझी जाती हैं । 
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श्रेणिक का कथन सुनकर प्रसन्नचन्द्र बहुत प्रसन्न हुए । 
किन्तु विशेष परीक्षा करने के लिए श्रेणिक से कहा--यह बताओ 
कि राजचिह्नों द्वारा रत्न केसे प्राप्त किये जा सकते हैं. ९ इस प्रइन 
का उत्तर देने के लिए श्रेशिक बाहर चला गया ओऔर अनेक रत्न 
लेकर वापिस लौटा । प्रसन्नचन्द्र श्रेशिक की बुद्धिमत्ता देखकर खूब 
प्रसन्न हुए ओर भेरी तथा भंभा को बचाने के कारण उसका नाम 
'भंभासाए पड़ गया। भंभासार ही विम्बिसारः के रूप में पलट 
गया। राजा प्रसन्नचन्द्र ने उसे ही राजसिहासन पर बिठलाया | 

ेणिक' शब्द का अथे भी श्रीसम्पन्न किया गया है। घर से 


बाहर निकाल देने पर भी वह राजकुमार की भाँति ही रहा ओर 
श्रीसम्पन्न होकर ओष्ठ ही रहा । इसी कारण वह ओणगिक कह- 
लाया । 
श्रेणिक संसार को सभी सम्पदाओं से सम्पन्न था, किन्तु 
सम्यज्ज्ञान की सम्पत्ति उसके पास नहीं थी | उसे धन आदि की 
सम्पत्ति देने वाले और धर्म की सम्पत्ति देने वाले में से आप किसे 
बड़ा समभते हैँ ९ एक मनुष्य आपको धन-धान्य दे ओर दूसरा 
धम का तत्त्व समभावे । इन दोनों में आपकी दृष्टि में कौन बड़ा 
है ९ जिन्होंने आत्मा की पहचान कराई हैँ और आत्मा तथा शरीर 
तलवार और स्थान की तरह जुदा-जुदा हैं, ऐसी प्रतीति कराई है, 
वे महात्मा किसी से कम नहीं हैं । 
अगर आप आत्मा ओर शरीर को तलवार और म्यान की तरह 
भिन्न सममते हों तो फिर क्‍या चाहिए ९ इस बात पर तुम्हारी दृढ़ 
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श्रद्धा और अटल पगिद्रवास द्वो तो बस, तुम्दारे द्वाथ में श्रात्मविजय 
की चायी आ गई है। परतु बडी कमी तो यही है कि व्यातद्वारिक 
जीवन में यह दृढ़ जिश्यास कायम नहीं रहता ९ 
ऊिसी पीर पुरुष के सामने शत्रु लड़ने के लिए आवे तो वह 
हलबार को सँभालेगा या म्यान को ? अगर वद्द तलयार को द्वाथ में 
म लेकर म्यान को ले तो क्या वीर कद्ृ॒ल्ायगा ? वह अपने प्रार्णों 
की रक्ता कर सकेगा ९ इसी भ्रकार जब तुम्दारे ऊपर कोई आर्पत्ति 
टूट पडे, तब तुम तलबार के समान आत्मा को तरफ न देस कर 
स्थान के समान शरीर को दी देसने लगो तो क्या वीर श्रावक को 
यह शोभा देता है. ९ 
किननी दी विपत्तिया क्‍यों न आ पड़े, शरीर को नदबर समझ 
फर आपत्तियों को घेयपूक सहन करना और धर्म की रक्षा करना 
ही सच्ची वीरता है । कामदेव श्रायऊ ने धर्म की रक्षा रिस प्रकार 
की, यद्द्‌ बात सत्तेप में क्दता हूँ। 
कामदेव श्रायक पीपधशाला मे धर्मारावन कर रद्दा था। उस समय 
उसके धर्म की परीक्षा करने के निमित्त एक देव पिशाच का 
भयकर रूप धारण करके ओर द्वाथ में तलयार लेकर उसके पास 
आया ओर कटने लगा - कामदेव, तू अपना धर्म ध्याग दे, 
ऋयथा तुमे! बहुत क्द॒क फल चण्ना पडेगा। देख इस तलबार 
को। डुकडे डुकडे कर दूँगा। तू मेरा फद्ना मान जा। 
इस प्रकार लाल आये करके देय कामदेव को डराने लगा, 
पर तु बद क्षेश मात्र भी नहीं डरा। शास्त्र मे तो यहाँ तक कह्दा है 
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कि देव छा कथन सुन कर कामदेव का रोम भी नहीं फड़का। उसे 
तनिक सी भय न क्षगा, जरा सी त्रास न हुआ | 
यहाँ विचार करना चाहिए कि कामदेव भयभीत क्‍यों नहीं 
हुआ ९ क्‍या शरीर उसे प्रिय नहीं था ९ सम्पत्ति का मोह नहीं 
था ९ कामदेव के पास अठारह करोड़ स्वणु-मोदर और साठ हजार 
गाये थी ९ इतनी बड़ी श्रीमंताई होने पर भी जब धर्म कात्याग करने 
के लिए पिशाच मार डालने की धमकी दे रहा था, तब धर्म की 
रक्षा के सामने श्रीमंताई का ओर शरीर की रक्षा का मोह आड़ा न 
आया। घ्म के सासने सम्पत्ति और शरीर उसके लिए तुच्छ थे । 
कामदेव भगवान्‌ का भक्त और सच्चा श्रावक था। उसे 
विदित था कि पिशाच घर्मं का परित्याग कराने आया है; अतणएव 
धमे-परीक्षा के समय जरा भो न घबराता हुआ ओर थेये धारण 
करता हुआ, उस पीरक्षा में उत्तीणं होने के लिए परमात्मा से 
प्राथेना कर रहा था-- हे प्रभो | अगर मैंने धर्म और आत्मा को 
पहचाना न होता ओर तेरो शरण में न आया होता तो यह ध्म- 
परीक्षा कीन लेता ? मेरे लिए तो आनन्द की बात है कि मुझे घर्से 
ओर आत्मा पर ह€६ विश्वास है या नहीं, इस बात की परीक्षा 
करने के लिए मेरा यह मित्र आया है। सेरी यही प्रार्थना है कि 
मुझ में इस परीक्षा में उत्तीण होने की शक्ति आ जाय | 
परीक्षा उन्हीं की ली जाती है जो शाज्ञा में पढ़ने जाते हैं. । जो 
शाला में अभ्यास ही नहीं करता उसकी परीक्षा कोन लेता है १ 
कामदेव घमम की पाठशाला में पौषधशाला भें-घर्म का पाठ सीखता 
था और इसी कारण पिशाच। परीक्षक बन कर परीक्षा लेने आया 
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था। परीक्षक॥ हैसियत से पिशाच ने कामदेव की कठोर परीक्षा 
ली हि अगर कामद्व उस के लिए पदले से तैयार न द्वोता तो उसमें 
उत्तीर्ण द्वोना सरल नहीं था। पिशाच ने कामदेव को धम्म से च्युत 
करने के लिए अनेक भयकर रूप धारण किये; परत वहू तनिक 
भी पिचलित न हुआ । तब पिशांच अपनी तलवार सँभाल कर 
शरीर के ठुकड़े ठुडे कर डालने को तैयार दो गया। फिर भी 
कामदेव जरा भी नहीं डिगा। 
आज तो तुम कल्पित भूत प्रेत के भय से भी डरते हो, पर 
फासदेव साक्षात्‌ भयकर पिशाच से भी नहीं डए। तुम क्द्दोगे दम 
गृहस्थ दे अत भूत प्रेत से डरना पढता है; परणतु कामदेव क्‍या 
गृहस्थ मे था ९ व्‌ डरता नद्वीं था, फिर तुम क्यों डरते दो ? ऐसा 
फहो न कि हम कायर हैं और दमे इस बात पर विश्वास नहीं है 
कि शरीर भर आत्मा म्यान तथा तलवार की तरद्द जुदा जुदा हैं । 
पिशाच कामदेव के ठुस्डे ठुकड़े कर डालने की बात कद्दने 
लगा तो कामदेव ने क्या विचार क्या ९ बह प्रिचार करने क्षगा 
यद्द पिशाच मेरे डुफडे ठुकंडे करने को कद्दता है, पराठु अनाव 
इंद्र भी मेरे डुकडे नद्मीं कर सकने इस वेचारे की क्या चल 
सकती है ९ मैं आत्मतत्त को सममतवा हूँ, अतएय मुझे विश्वास 
हैं कि ठ्ुकड़े द्वोंगे तो शरीर के द्वोंगे, इससे श्रात्मा वो कुछ भी 
द्वामि नहीं हो सक्वी। शरीर तो पदले से द्वी कड़ा डुकड़ा है । 
इससे मेरा क्या बनता बिगड़ता हैं ९ मुझे डरने या कोई कारण 
नही हैँ, क्‍योंकि भा।मा के ठुक्डे नदीं हो सम्ते । 
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में पहनते साधुओं और साध्वियों से कहना चाहता हूँ कि अगर 
श्रावकों और श्राविकाओं में भूत आदि का भय रहा तो यह 
आपकी दुचेलता गिनी जाएगी। विद्यार्थी अजुत्तीणे होते हैं. तो 
शिक्षक को भी लज्जित होना पडता है, इसी प्रकार आवकन-अआवि- 
काओं में भूत आदि का भय रहेगा तो यह अपने लिए लज्ञाजनक 
होगा । भगवान्‌ का धमम न सिला हो और आत्मा को न पहचाना 
हो तो भले भय का अनुभव हो, किन्तु भगवान्‌ का धर्म पा लेने पर 
भी भय द्ोना केसे ठीक कहा जा सकता हैं. ९ 

हों, तो कामदेव ने हँसते-हँसते पिशाच से कहा-शरीर के 
डुकड़े करने हों तो करो, आत्मा के टुकड़े तो दो नहीं सझते । 


कामदेव तनिक भी भयग्रस्त नहीं हुआ । इसका एक ओऔर 
कारण मुम्े प्रतीत होता है | वह यह कि कासदेव सोचता है--मैंने 
इसे कोई द्वानि नहीं पहुँचाई, फिर भी यह टुकड़ा -टुकड़ा करने 
को क्यों कहता है? यही कारण जान पड़ता है कि इसने धर्म को 
नहीं पहचाना है | इसने घर्मे नहीं पाया, पर मेने तो पाया है. । में 
भी इसकी परीक्षा करके देखूँ कि यह कितने पानी में है ९ इसका 
अधमे निष्कारण ही मुझे बैर का भाजन बना रहा है, परन्तु सेरा 
धर्म मुझे बेदी पर भी क्रोध न करने का आदेश देता है। यह मुझे 
धर्म त्यागने को कहता है | इसका अर्थ यह है कि में अपना धर्म 
छोड़ कर इसके समान पिशाच बन जाऊँ | 

दो प्रकार की प्रकृतियों होतो दँ--देवी और आसुरी । यहां 
दोनों प्रकृतियों का इन्द्र चल रहा है। कामदेव देवी प्रकृति वात्ता 
ओर पिशाच आसझुरी प्रकृति वाला है । इन दोनों ग्रकृतियों का 
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स्वरूप बहुत विस्तृत है, कितु गीता में सक्षेप में इस प्रकार बद 
लाया है -- 
दम्मो दर्षोच्मिमानश्च, क्रोध पारुप्यमेच च । 
अज्ञान॑ चामिजातस्य, पार्थ । सम्पद्मासुरोम्‌ ॥| 
दूभ, दपे, अभिमान, कठोरता, निर्देयद और अज्ञान, यह 
आपउुरी प्रकृति के लक्षण हैं । जिनमे यह आसुरी श्रकृति होती है, 
वे असुर बहलाते हैं: । देवी प्रकृति के विषय में कद्दा गया है -- 
अभय सत्वसंशुद्धिर्शनयोग. ययस्थिति । 
दान॑ दमश्च यश्श्च स्पाध्यायत्तप आर्जवम्‌॥ 
अर्दिसासत्यम क्रोवस्याग. शान्तिरैशुनम्‌ । 
दया भूतेष्प लौलुप्य, मादव द्वीरचापलम ॥! 
सेज च्षुमा भृति शौचमद्रोहों नातिमानिता। 
भवाीत सम्पद दैवीयमिजातस्य भारत | 
“भगपदूगीता । 
निर्भेयता, सत्व सशुद्धि, दान, दम, स्वाध्याय, तप, ऋजुवा, 
अध्दिंसा, सत्य, क्षमा, त्याग, शान्ति, दया, अलोलुपता, म्रदुता, 
तेजस्बिता, पैये आदि देवी प्रकृति के लक्षण हैं । 
देवी प्रकृति का पहला लक्षण निर्भयता है । अपने पास पत्ु 
हो तभी दूसरों को दी जा सम्ती है। इसी प्रकार जो स्वयं अभय 
है यद्दी दूसरों को अभय बना सस्ता है | जो स्वयं भय से फॉँपता 
होगा वद्‌ दूसरों को निर्भय केसे यनाएगा १ भयभीत मनुष्य दूसरों 
को अमयदान देने मे समथ नहीं है| जो शरोर और हझात्मा को 
स्यान और दलयार फे समान सममता है और जिसने इस समझ 
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ऐ जीवन में स्थान दिया है, वही अभयदान दे सकता है। 
7मदेव निभेय था। आत्मा के सिद्धान्त पर उसका अटल विश्वास 
। वह अपने धर्म पर दृद था । 
कामदेव की धरम पर ऐसी दृद आस्था थी । परन्तु आज आप 
में पर दृढ़ नहीं हैं और इसी कारण कोई किसी देवता को पूजता 
फिरता है. और कोई किसी को । स्त्रियों में तो यह' बात विशेष रूप 
से देखी जाती है. । हम लोग ढोंग करने लगें तो हमारे पास भी 
ज्ञोगों की भीड़ लग जाय, परन्तु ऐसा फरना साधु का धर्म नहीं है। 
हम तो भगवान्‌ महावीर का धर्म सुनाते हैं | जिसे पसंद हो, सुने; 
न पसंद हो तो न सुने । धरम पर दृढ़ता होगी तो सभी जगह दृढ़ता 
होगी । अतएव कामदेव की तरह तुम भी आत्मा पर विश्वास रख 
कर हृढ़ता धारण करो । 
कामदेव की हृढ़ता देखकर पिशाच विचारने लगा--तिरे 

डुकड़े-टुकड़े कर दूँ गा? इतना कहने मात्र से ही इसकी परीक्षा नहीं 
होगी। केवल शब्दों से यह नहीं होगा। यह सोच कर वह 
कामदेव के शरीर के टुकड़े करने लगा। फिर भी कामदेव प्रसन्न 
ही बना रहा | कामदेव सोचता था-पिशाच के प्रह्रों से मुमे 

बेदना नहीं हो रही है, बल्कि से रे. जन्म-जन्मान्तर की वेदना नष्ट 
दो रही है । 

ऑपरेशन करते समय दुःख होता है या नहीं ९ पर जिसका 

फललेन्ना मजबूत होता है, वे उस समय भी प्रसन्न ही रहते हैं:। 

जलगोॉंब में डाक्टर ने मेरे द्वाथ का ऑपरेशन करने के लिए कहा, 

तब मैंने अपना हाथ उसके सामने फेला दिया। डाक्टर ने कहा- 
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तयलीफ दोगी, क्लोरोफॉर्म सु थाना पड़ेगा । मैंने कद्ा--इसकी 
आयठयकता नहीं । बिना ही क्लोरोफॉर्म सु घाये मेया ऑपरेशन 
किया गया कितु झुके वेइना का अनुमय न हुआ । सुना दै, फ्राम 
में एक मनुष्य ने यह अनुभय करना चाद्या कि शरीर की नसे काटने 
से कैमी बेदना होती है ? यईं अनुभव करने के लिए बइ' अपनी 
नसें काटने लगा। यद्यपि नर्स कटने से वह मर गया कितु अन्तिम 
समय तक वह हँसता द्वी रहा । 
कामदेर भी शरीर के ठुस्डे-डुक्डे हो जाने तक हँसता दी 
रददा। अन्त मे पिशाच था गया-द्वार गया और उसे श्रवीति हो 
गई ऊि कामदेव अपने धर्म पर दृढ है, इसे आत्मा की शक्ति पर 
अटल विश्यास हूँ अतण्य यद्‌ डिगाये डिंग नहीं सकता। आसिए 
हार मान कर उसने अपना पिशाच रूप छोड कर देगहूप प्रकट 
किया । इस प्रसार कामदेव ने आसुरी प्रकृति को देपी प्रकृति के 
रूप मे परिणत कर टिया । 
देय कामदेय से कहने लगा--इद्र मदाराज का कथन सत्य 
सिद्ध हुआ | वास्तय में आपकी धर्म ृढता अडिग है। आप धर्म 
की परीक्षा में उत्तीण हुए दे । में आपके शरीर ऊे डुकड़े करने चला 
तो मेरे पाप के टुक्डे-डुक्टे हो गए। लोदे की छुरी पारस को 
काटने चलती हे तो स्पय सोने की बन जाती है । में आपकी 
परीक्षा करने चत्ता तो मेरी दी परीक्षा दो गइ। आपके चरणस्पर्श 
से मेरे पाप धुल गए । अब तऊ मैंने बहुत पाप किये हैँ, पर अब 
नहीं करूँगा! । 
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इस प्रकार फामदेव ने देव को भी सुधार दिया। 
भगवान्‌ महादीर देवाधिदेव है। अनन्त इन्द्र भी उनके रोम 
को चलायसान नहीं कर सके । आप ऐसे महावीर भगवान्‌ के 
शिष्य हैं। आपको भी थोड़ी-चहुत धर्म-ददृता तो रखनी ही चाहिए | 
जो पानी सागर में हं।त। है, बद्दी पावो थोड़े परिमाण में गागर में 
भी आता है | इसी कार भगवान के अनन्त गुणों का कुछ अंश 
आप अपने जीवन मे उतरेंगे तो आपको जरा भी भय नहीं रह 
जाएगा | 
राज श्रेणिक बहुरत्नों का स्वामी था , परन्तु धर्स झपी रत्न 
की इसके पास कमी थी । वह जलत/रिणी, विपह।रिणी ओर उपद्रव 
आदि को शान्त करने की विद्याएँ सी जानता था । इस प्रकार बह्द 
अनेक विद्या-रत्नों का नाथ होने पर भी धर्म-रत्न के अभाव में 
अनाथ था| 
आज जिनके पास खाने-पीने को न हो, जिनके घर-द्वार न हो 
ओर जिनका कोई रक्षक न हो , उन्हें अनाथ कटा जाता हे; परन्तु 
भद्दानिप्रे्थ किसे नाथ ओर किसे अनाथ कहते हैँ ? इस संबंध में 
आगे कहा जायगा | 
इस गाथा में संडि कुत्तष वाग न कह कर मसडिकुक्ष चैत्य कहा 
गया है । यहाँ देखना हे कि चैत्य शब्द का अर्थ क्‍या है 0 इस 
सबंध में टीकाकर कहते हैँ:-- 
चैत्य इति उद्यानम्‌ 
यु आर्थात्‌-चैत्य का अथ बाग है| श्रेणिक् चेत्य में अर्थात्‌ बाग 
में गया । चेत्य शब्द चिय चयने, तथा चिती सज्ञा ने धातुओं से 
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बना है। जद्दा प्रकृति का बहुत उपचय हो, जहाँ अभूत प्राकृतिक 
सौन्दर्य द्वो, उसे चेत्य कहते है। अथवा ज्ञान को भी चेत्य 


कहते हैं। मन को प्रसन्न करने का जो कारण हो बह भी चेत्य ह 


कहलाता है | 
थद्द बात मैं अपनी ओर से नहीं कद्दता, कितु पूर्वांचायों ने 
भी ऐसा ही ऊद्या है। रायपसेशीसूत्र म॒ वर्णन है हि सूर्याम देव ने 
भगयान्‌ को 'देयय चेश्यः कहकर वदना की | भगवान्‌ को चैत्य 
क्‍यों कह्दा ? इस सरध में टीकास्ऋर मलयगिरि कद्दते दवै-- 
सुप्रसममन देत॒ुत्वादिति चैत्मम्‌ | 


अर्थात्‌--मन को प्रसन्न करने के कारण को चेत्य फद्ते हैं। 


किसी को सप्तार का व्यतह्र मन को प्रसन करने का फाएण 
होता है तो किसी के लिए भगयान्‌ मन को प्रसन फ्रके के कारण 
होते है । सूर्याम देव को देवलोक के सुपर मन प्रसनता के फारण 
प्रतीत न हुए, वरन्‌ भगयान्‌ दी हुए । अतएघ भगनान्‌ की चिहयाँ 
कहकर उसने धदना की । 

चैत्य शन्द रूढ नहीं, कि व्युस्रन प्तिपदिक है| अतएव 
उसके अनेक अथ छोते हूँ। चेत्य शब्द का अथे व्युपतत्ति से मूर्ति 
नहीं दवा | मूत्ति के लिए 'पडिमा शाद्‌ का प्रयोग क्या जाता 
है। पढिप्रा और चैत्य शादों छा अर्थ अलग अलग है और दोनों 
शब्द भी भलग अकग हूँ। चेत्य शब्द जद्दा आया है, बाग, ज्ञान 
या साधु के अर्थ मे आया है। 

फट्दा जा सता है कि चेत्य शब्द का अथ बाग है, इस विषय 
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में क्‍या प्रमाण है ? इसका उत्तर यह है कि शान्त्याचाय कृत टीका 
में चेत्य इति उद्यानम! ऐसा स्पष्ट कहा है। अर्थात्‌ श्रेणिक राजा 
बाग में गया, ऐसा उल्लेख मिलता हे । 
नाणादुमलयाइएणं,  नाणापदिखनिसेवियं । 
नाणा कुसुम संछन्ं, उज्जाणं नंदणोवन ॥ ३ ॥ 
अथे--भॉति-भाति के वृत्तों और लताओं से युक्त, तरह- 
तरह के पत्तियों द्वारा सेवित और अनेक प्रकार के कुसुर्मों से 
व्याप्त नन्द्नवन के समान उद्यान था। 
व्याख्यान- पहले कहा जा चुका है कि राजा श्रेणिक के पास 
सथ प्रकार के रत्न थे, परन्तु सम्यक्त्व रत्न नहीं था। उसे तत्त्व 
का ज्ञान नहीं था। वह उसकी खोज में था | 
क्या आप पसे की अपेक्षा सम्यक्त्व रूपी रत्न को बड़ा मानते 
हैं ९ आपका एक पेसा खो ज्ञाय तो उसकी चिन्ता करते हो, परन्तु 
सम्यक्त्व-र॒त्न की उतनी चिन्ता नहीं करते । आप जानते हैं कि पीर, 
पैगम्वर, भूत, भवानी के पास जाकर मसत्था टेकने से समकित-- 
रत्न दूषित होगा, फिर भी ख्ी-पुत्र आदि की प्राप्ति के लिए हम 
तो गृहस्थ हैं? ऐसा बहाना करके वहां जाते हो या नहीं ९ गृहस्थ 
होने का बहाना करके आप बचना चाहते हैं, परन्तु कामदेव क्या 
गृहस्थ नहीं था ९ पर उसकी बराबर आपको समकित-रत्न की 


कहा परवाह है ९ पेसे की सुरक्षा के लिए जितनी सावधानी रक्ष्खी 
जाती है, उतनी सम्यकत्व-रत्न की रक्षा के लिए नहीं | कोई रत्न 


देकर कौड़ी खरीदे वो वह मूर्ख गिना जाता है | यही बात समकित- 
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रत्न फे विषय मे समझनी चादिए | स्वार्थपृच्ि के लिए सम्य 
क्त्व में दूषण लगाना उचित नहीं | सम्यक्त्य में दृढता द्वोगी तो 
सभी कार्मों मे दृढता दोगी। कामदेय के शरीर के ठुक्डे कर दिये 
गये, लेकिन धर्म की रक्षा के लिए उसने शरीर की परपाहद नहीं 
की। फामदेय की इस धमे दृढता के कारण भगपान्‌ ने उसे उदा 
हरण के रुप मे लेर्र साधुओं से भी यद्दी कद्टा-जन कामदेव 
आरपक इस तरद धर्म में दृढ रहा तो तुममो किस प्रकार दृढ रहना 
ध्वाह्विए, इस बात का विचार करो। 
राजा श्रेणिस को अन्त मे महानिप्रेन्य के पास से समक्ति 
रन की प्राप्ति हुई थी । इसीलिए त्रत प्रत्याययान न करने पर भी 
बह भनिष्य में पश्मनाथ तीथंकर द्ोगा | यद्यपि वद चाहता था कि 
मैं धमक्रिया करूँ, कि तु बह कर नहीं सका। 
आप जा धर्मक्रिया करते है, वह यदि दृढ श्रद्धा रसफ़र तरव 
की जिज्ञासापूतेक की ज्ञाय तो अत्यत लाभदायक सिद्ध दो । अगर 
श्रद्धापूपषक धमक्रिया नहीं की चाती तो वह अक के अभाव भ 
शू यों की तरदद निरथक सिद्ध द्वोती है | अतएव कपायों को पत्ता 
करके अतरात्मा मे जाग्रति उत्पन क्रो । 
यदथ्पि श्रेणिक धमेक्िया न कर सका, फिर भी बह धर्मेतर्व 
का जिज्ञासु था। उसऊझी रानी चेतना चेटक राजा की घुनीथी | 
चेटक राजा की सात लड़किया थीं ओर सभी सतिया थीं। चेलना 
की रगरग मे धर्म का प्रवाह बहा था। राता ओणिक को धर्म 
में धढ़ करने फे लिए चेलना प्रयत्न कर रही थी। 'मेरे पति 
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सम्य्दष्टि और धर्मात्मा बनें और में एक धर्सात्मा राजा की पत्नी 
कहलाऊ ऐसी उन्नत भावना वह भाती रहती थी, जब कि श्रेणिक 
चाहता था कि मेरी यह रानी घमम का ढोंग छोड़ कर मेरे साथ 
सजा-मोज करे । 
इस प्रकार दोनों एक दसरे पर अपनी इच्छानुसार 'असर 
डालने के लिए प्रयत्नशील थे। रानी चेलना की धर्म भावना केसी 
है, श्रेणिक इसकी मीठी परीक्षा किया करता था, परन्तु चेलना 
अपनी धर्म भावना का परिचय देकर उसके चित्त पर धर्म का 
प्रभाव अंकित करने का प्रयास करती रहती थी । दूसरों पर धर्म 
फा प्रभाव डालने के लिए नम्रता और सरलता की बहुत आवश्य- 
कता होती है । बलात्कार से घस का प्रभाव नहीं डाज्ा जा सकता । 
अपना निज का जीवन ही ऐसा वनाना पड़ता है कि जिससे दूसरों 
पर धार्मिकता का अभाव पड़े । 
धसे की परीक्षा करते-करते एक दिन राजा शेणिकर हुठ पकड़ 
गया। एक बार उसने एक महात्मा को अपने महल के पास से 
जाते देखा तो चेलना फो घुलाकर कहा--देखो, तुम्हारे यह शुरू 
नीची निगाह करके चले जा रहे द्वै । इन्हें कोई मारे तो भी कुछ 
नहीं कर सकते । यद्यपि सेरे राज्य सें यह नियस हे कि कोई 
किसी को कष्ट न दे, पर इन्हें कोई मार-पीट दे तो थह उसका 
सामना नहीं करेंगे ओर न फरियाद करेंगे। ऐसी कायरता है. 
इनमें | ऐसे कायर गुरु की चेली सें भी कायरता ही आएगी । हम 
लोग वीर हैं. । हमारे गुरु भी वीर होने चाहिए | ढाल-तलवार 
बांधकर ओर घोड़े पर सवार होकर फिरने वाले होने चाहिए | 


् 
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रानी चेलना अपने गुरु का यद अपमान सहन न कर॒सकी। 
डसमे कटद्ठा-मद्दाराज, मेरे गुरु ऐसे कायर नहीं, जैसा आप कद्दते 
हं। में कायर गुरु की शिष्या नहीं हू। मेरे गुरु की बीरता के 
सामने आप सरीसे सौ वीर भी नहीं टिक स+ते। आपके बड़े 
से बड़े सेनापति भी काम से पराजित हैं, पर मेरे शुरु मे उस 
काम को भी पराजित कर दिया है। दस लास सुभटों पर भी विजय 
प्राप्त करमे वाले सेनापति को पराजित करने बाले काम की जीत 
लेना कोई सावारण बीरता है। मेरे गुरु काम विजयी हैं । काम 
को जीत लेना बडी से बडी वीरता है। फिए आप एउस्ढें का्यर क्‍यों 
कहते हैँ. ? 
चेलना के मुझ से गुरु का माहदत्म्य सुनकर राता ओ्रेणिक ने 
विचार किया-यद्द ऐसे नहीं मानेगी । किसी वेश्या फो साधु के 
पास भेजूँ और साधु को भ्रष्ट करूँ तभी यह मानेगी। यद्द सोच 
कर अ्रेणिक ने कद्दा--ठीक है, देखा जायगा। 
चेलना, राजा का अभिप्राय समक गई । वह्‌ जान गई कि 
मद्दाराज मेरे गुरु की परीक्षा लेंगे । किठु उसे विश्वास था कि 
परीक्षा का परिणाम अच्छा ही आण्गा | अतण्प घेये धारण फरके 
बहू परसात्मप्राथेना करने लगी--अ्रभो | मेरी ओर मेरे गुरु की 
क्षाज रखना तेरे द्वाथ में है। में तेरे शरण में आई हूँ । शरणा 
गत की रचा 'हरना ।” इस प्रकार आधथेना करके वह धम्मेध्यान करने 


बैठ गई। 
गाता ने एक वेश्या को घुला फर फद्टा--तू उस साधु के स्थान 


पर जारुए भौर किसी भो उपाय से उसे अ्रष्ट करके वापिस यहाँ 
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आना । यह काम फरेगी तो मुँ हमाँगा इनाम दूँगा। 
वेश्या तो मुफ्त में भी राजा का काम करने को तेयार थी । 
तिस पर उसे राजा की ओर से इनाम मिलने की आशा हुई। 
उसने तत्काल हाँ भरी | वह श्गार करके ओर दूसरी कामोत्ति- 
जक सामग्री लेऋर साधु के स्थान पर गई । साधु ने देखते हो 
उससे कहा--'खबरदार, रात्रि के समय हमारे स्थान पर स्त्रियाँ नहीं 
आ। सकतीं । यह कोई ग्रृह्सस्थ का मकान नहीं है! । यहाँ साधु 
रहते हैं | 
वेश्या बोली--महाराज, आपकी बात ठीक है. । पर आपका 
कहना तो वही मान सकती है जों आपकी आज्ञा शिरोधायें करती 
हो। मै दूसरे अभिप्राय से यहाँ आई हूँ। में आपको कोई कष्ट 
देने नहीं आई, आपका मनोरंजन करने आर आपको आनन्द देने 
ञआई हूँ। 
यह कह कर वेदया साधु के स्थान में घुस गई । साधु समझ 
गए कि यह मुझे भ्रष्ट करने आई है। यद्यपि में अपने त्रह्मचयेत्रत 
पर हृद हूं, परन्तु जब यह बाहर निकलेगी और कहेगी कि मैं 
साधु के शीलञब्नत को भंग करके आई हूं, तब मेरा कहना कोन 
मानेगा ९ 
चेलना ने पहले ही यह मालूम कर लिया था कि यह साधु 
लब्धिधारी है, अतएव किसी प्रकार की बाधा नहीं आएगी । 
भहात्मा ने उस समय अपनी लब्धि द्वारा विकराल रूप धारण 
किया। वेश्या घबराई और महात्मा से कहने लगी- महाराज, 
क्षमा कीजिए, मेरे प्राण बचने दीज्ञिए | मुझे राजा अेणिक ने भेजा 
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है। उद्दी फे कहने से में आई हूँ । में अभी यदाँ से भाग जाती, 
पर क्या करूँ ९ बादर वाला बंद है | आप मुझ पर दया 
कीजिए। 

महात्मा ने अपना वेश बदल लिया। शाघ्त्र में कारणबशात 
वैशपरिवर्तेम करने के लिए क्या है । यह अपवादबिधि है। चारित्र 
फी रक्षा तो उस समय भी की जाती है परठु अवसर 'आ जाय प्रो 
चेश बदल लेने का अपयाद सेवन करना पडता है । 

इधर यह घटना घट रही थी और उधर राजा रानी से कह रहा 
था--तुम अपने गुरू की इतनी प्रशसा कर रदी थीं, अब उनका 
डाल देखो ? वह तो एक वेश्या को अपने पास रबखे बेठे हू! 
चेलना ने आइचये के साथ कह्य-यद बात है. ? परन्तु जब तक 
मैं अपनी ऑपों से न देस ले तब तक मान नहीं सकती । अगर 
आपको कथन सत्य हुआततो में उन गुरू नहीं मानूँ गी । मैं तो सत्य 
की घपासिए हूँ । आप जो कहते हैं उसे प्रत्यक्ष दिसलाइए | 

राजा-में स्यय देख चुका हू । अप क्यों बात को बढाती द्वो | 

रानी--जब तक में अपनी ऑसों से न देख लू , तब तक इस 
जिपय में आपका कथन सत्य नहीं मान सक्‍ती। में स्तय देख 
लू गी तो उसी घडी उद्लें साधु रूप मे मानना छोड दूँगी। 

आखिर राजा चेलना को साथ लेकर साधु के स्थान पर आया 
दरवाजा सोला। दरवाजा सुलते ही जेसे पींभरे में से पक्ती बाहर 
भागवा है, उसी प्रकार वेश्या बादर आई ओर राजा से कह ने लगी-- 
आप सुमे दूसरा कोई भी काम सोॉप दीजिए, सगर साधु के पास 
जाने को न कदिए, इन महात्मा के तपस्तेज से में आज मर गई 
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होती; परन्तु इन्हीं की दया से जिंदी रह गई। 

बेहया की भय से कांपती आवाज सुन ऋ( रानी ने राजा से कहा-- 
मद्गाराज, यह वेश्या क्या कह रही है 0 इसके कहने से तो जान 
पड़ता है कि आपने ही इसे यहां भेजा था । भत्ने आपने भेजा हो 
परन्तु मे तो पहले ही कह चुकी हूं कि मेरे गुरु को इन्द्राणी भी 
नहीं डिगा सकती | मगर यह कया कह रही है, इस पर विचार 
कीजिए । 

रानी की बात सुनकर राजा लज्जित हो गया। वह बोला-वेश्या 
कौ बात पर ज्यादा विचार करने की आवश्यकता नहीं । छोड़ो इस 
बात को । 

रानी ने कहा--ठीक है| यह वेश्या आत्मा के सम्बन्ध से मेरी 
बहिन के समान है । फिर भी में इसकी बात छोड़ती हूँ | आप भी 
इसे छोड़ दें । पर आइए, उन महात्मा के पास तो चलें । 

दोनों महात्मा के पास गये। देखा, महात्मा दूसरे ही वेश में 
हैं। यह देख कर रानी ने राजा से कद्दा-देखिये, यह मेरे गुरू ही 
नहीं हैं में तो उसी को गुरू मानती हूं जो द्रव्य और भाव दोनों 
से मुक्त हों । इन महात्मा का वेश मेरे गुरू का वेश नहीं है। यह 
रजोहएण, मुहपत्ती आदि से सुविदित वेश नहीं है । ऐसी स्थिति में 
यह मेरे गुरू केसे हो सकते हैं ९ 

राजा फिर लज्जित होकर विचार करने ल्गा-रानी ठीक 
फह रही है। मुझे! धर्म का तत्त्व समकना चाहिए । और राजा 


श्रेशिक के अन्तःकरण में तत्व को जानने की अभिलाषा ज्त्पन्न 
हुई । 


( हु ) 


आशय यह है हि धर्म के द्वारा ही धर्म की पहचान द्वोती है। 
धर्म का समध सघ के साथ भी है, क्‍योंकि सघ के सहकार से ही 
अमेदत्त्य फो जाना जा सकवा है। सघ में श्रमण का भी समावेश 
होता है। भगवान्‌ ने कद्दा है -- 
चत्तारि समणख्वे परणत्ते, तंजहा 
समणए, समणीए, सावयए, सवियाए॥ 
+स्थानागसूत्र 
सघ में श्रमण का पहला ध्यान है । इसी कारण स्घ को 
अमणसघ भी क्द॒ते है । सथ के सइकार से धममेतत्य को सममा 
जा सकता है, अतएव सघ का सदकार साध कर श्रद्धापूंक धर्म 
क्रिया फरो। ऐसा फरने से तुम्दारे कल्याण के साथ ओऔीरों का 
भी कल्याण द्ोगा। 
राज। श्रेणिक एक मद्दान्‌ राजा था । अतएय अ य रानाप्ों की 
अपेक्षा उसके मदल अधिक विशाज्ष भर सुन्दर होंगे। परतु वह 
राव-दिन मदलों मे दी बद न रहकर जगल की हवा साने के लिए 
बादर भी निकला करता था। 
जगल को स्क्‍न्द दवा फे बिना जीवन रपस्थ नहीं रद्द 
सऊता, ऐसा बद सममता था ओर इसो रिचार से हशसोरी फे 
लिए घाइर जाता था । शास्त्र में धायु छेरन (सै) के लिए 'विद्वर 
यात्रा शब्द का प्रयोग दिया गया है। इस शास्त्रोय शब्द का भाव 
सममने योग्य हे । 
विस ही यात्रा को चादी है, यह उसऊी रक्ता फे लिए की ज।ठी 
है। जेसे शपीएयात्रा, घमयात्रा, धनयात्रा आदि । शेसी यात्रा 
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होती है, वेसा ही उसका लाभ भी देखा जाता है धमम की यात्रा 
में धम्में की रत्ता ओर धन की यात्रा में धन की रक्ष। की जाती है । 
इसी प्रकार शरीर यात्रा का अर्थ शरीर की रक्षा करना है। 
आज शरीर्यात्रा के नाम पर ऐसे काम किये जाते दे कि 
जिनसे शरोर अधिक बिगड़ता है। आप लोग बाहर की यात्रा 
करने निरुलते हैं. किन्तु आपकी वह यात्रा केसी वेकार होती है, 
इस बात का जरा विचार करो । आज शायद्‌ ही कोई मकान बिना 
पाखाने का होगा | पहले के मकान कितने ही बड़े क्‍यों न हों, 
उनमें प(खाना नहीं होता था, पर आज तो छोदे से छोटे मकाब में 
भी पाखाना होना आवश्यक माना जाता है | इन पाखानों के कारण, 
मकानों में कितती दुगेन्च भरी रहती है।। यहाँ अशक्ति के कारण 
में गोचऐे के लिए नहीं निकलता; परन्तु दिल्लो में गोचरी के लिए 
ज्ञात था | तब कोई बिरला ही घर होगा, जिममें प्रवेश करते 
पाखाने का दूशन न हो । बम्बई और कलकत्ता की इन पाखानों के 
कारण केघो खराब स्थिति होगी, यह्‌ कल्पना कौ जा सक्रतो है । 


कल्नकत्ता की स्थिति के संबंध में एक मारवाड़ी भाई ने गीत 
सुनाया था :--- 


कलकत्ता नहीं जाना, यारों कलकत्ता नहीं जाना। 

जहर खाय मर जाना, यारों कलकत्ता नहीं जाना। 
कल का आठा नत्न का पानी, चर्बी का घी खाना ॥ यारो ० | 
सतलब यह है कि किसी भी प्रकार कलकत्ता नहीं जाना 
चाहिए। अगर आजीविका न मिलती हो तो जहर खाकर मर जाना, 
पर कज्ककत्ता तो नहीं द्वी जाना क्‍योंकि वहाँ चक्‍क्की का आटा, नल्न 
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का पानी ओर चर्बी का घी मिलता है । 
आजकल तो वनप्पतिथी शुरू हुआ है। गाय रसने में तो 
कितने ही लोग पाप मानते हैँ, परतु वनस्पति घृत खाने में उछ्ें 
पाप नहीं लगता । इस प्रसार ऐसा जान पडता है, भमेसे आज के 
लोग जीवनयात्रा को भूल गये हूँ और जीवन फो नष्ट फरने पाले 
खान-पान का सेवन करते हैं । 
प्रेणिक राजा भले अन्य काये भूल गया ट्ो पर विद्वारयात्रा 
करने का काम नहीं भूला था। वद्‌ घाद्दे शरीर रक्ता फे लिए 
निकक्षा दो या यायुसेयन के लिए, लेकिन शास्त्र में कहा है कि यह 
विद्दारयात्रा के लिए बाहर निकला था। 
आत कई क्षोग कहते हूँ, शास्त्र सुन कफ क्‍या करें । शार्तों 
में तपस्या करने को फट्दा दे । उद्दें सुनकर क्‍या भूखे मरे १ ऐसा 
कहने वाले शास्त्र का अथे न समभने के कारण शासन की अप 
करते हू । शास्त्र में कैसे कैसे गर्भीर तत्वों का निरूएण किया गया 
है, यह बात वो तभो नातो ना सहझती है, नब डिसी शास्प्रभ्यासी 
के मुब से वाई सुना जाय ! यासी श्रभ्यास हिये विना हो शास्त्र 
की अतता क (ना मद्दाराप दे । शास्त्र का म॒ुप्य ध्येय तो मोछ्त है, 
पर सु मोत्ष भाप्त ऋरने के लिए निन साधनों एयं तत्तों की आब 
इयकता दे, उद़ें भी शास्पकार भूले नहीं है। 
प्राम या नगर केसा द्वी क्‍यों न दो, गाय के बाहर जाने से 
आरहशय द्वी बायु-परिवतेन दो चाता है । श्रेणि 6 यह बात जानता 


था| शाप्य भे दया पे सात क्ाप भेद यठल्ाये गये हूँ । दया के 
परयेफ भे३ के साथ प्रकृति फा जुदा-जुद्य संबघ बतलाया गया है । 
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समुद्र की हवा जुदी होती है, द्वीप की हवा अज्ञग प्रकार की होती 
है और इसी प्रकार पूष, परिचम, उत्तर ओर दक्षिण आदि प्रत्येक 
दिशा को क्री हवा अज्ञग तरह की होती है। हवा के सम्बन्ध फी 
बारीकियों को जानने वाला वेज्ञानिक हवा को जान कर यह भी बतला 
सकेगा कि इस प्रकार की हवा चली है तो ऐसा होगा। इस प्रकार 
शास्त्र सें हवा के भेदों का वणन है । 
हो, तो राज्ञा शेणिक विद्ास्यात्रा के लिए बाहर निकल कर 
मंडिकुक्ष बाग में आया। बह बाग शास्त्र के कथनानुसार नन्द्नवन 
के समान था। 
प्रकृति के नियमों का पालन ओर रक्षण करना आवश्यक है। 
ऐसा करते पर ही आगे जाकर उन्नति हो सकती है । श्रेणिक स्वयं 
७२ कल्नाओं का ज्ञावा था और उसके पास अनेक शरीरशास्त्र, 
नीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र तथा भोतिकशास्त्र आदि के विशेषज्ञ परिडत 
रहते थे । फिर भी राजा शरीररक्षा के लिए संडिकुक्ष बाग में घूमने 
जाता था । 
जहां अनेक प्रकार के वृक्त और लताएँ होती हैं, वह बाग कह- 
लाता है। वृत्त ओर ज्ञता में यह अन्तर होता है. कि, वृक्ष किसी 
की सहायता लिये बिना अपने आप ही बढ़ता जाता है' ओर फल- 
फूल अदान करता है, पर लताएँ दूसरे की सहायता लिये बिना 
सीधी या ऊँची नहीं होतीं; मगर तिरडी फेलती जाती हैं और फल- 
फूल प्रदान करती हैं। 
शास्ष में कहा हे कि संडिकुत्ञ बाग में अनेक वृक्ष थे और 
अनेक लताएं थीं। प्रश्न किया जा सकता है. कि सोक्ष का वर्णन 
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फरने पाले शाज्र में घाग का बेन करने की क्या झावश्यझता थी ९ 
इस प्रइन का उत्तर यद्द है कि आप जीयन का हेतु भूज गये हैं, 
पर शास्रतर जीयन पे आयद्यक अगों को नहीं भूले । साधु दो 
कर भी कोई वन ओर शक्त को नहीं भूल सऊता। बौद्ध साहित्य में 
देखा गया है जि जत्र बुद्ध गया के जगल में गये तय उाद्ोंने कद्दा-- 
हम कैसे योगियों के भाग्य से ही जगल सुरक्षित है--नष्ट नहीं फर 
दिया गया दै। जगल न द्वोता तो आत्मसाधना के लिए योगियों 
यो बड़ी कठिनाई होती ।! इस प्रकार योगी जन जगक्न के मद्त्तय 
फो सममते हूँ। बडे उड़े मिंद भी बडे जगल में ही बसते हैँ। 
जगल या वृत्तों से सिद्द वी उत्पत्ति नहीं दोतो पर-हु उन्तता रक्षण _ 
वहीं होता है । जद्दा फेजल रेत के टीले द्ोते है बद्दा त्िद्द भी 
दिखाई नहीं देते । 
कहने का श्रमिप्राय यद्द है कि जीवन के लिए जो बस्तुएँ आव 
श्यक हैँ, उह्ढें न घतला कर फेयल मोक्ष की बातें करना 'आमश 
के फूल बताने के समान दै। क्सी वृक्ष को बतलाना हो तो उसके 
मूल को भो बतलाना चादिए। जीएन के लिए इक्तों की बहुद 
आपश्यकता है । 
कुछ लोगों का रयाल है कि जीवन में मित्र का स्थान मद्दृत्त्व 

पूर्ण दो सकता है, कि तु बच्चों की क्या आयश्यफ़्ता है 9 इस प्रइन 
का पैज्ञानिक यद उत्तर देते हैँ कि जीवन में मित्रों या बचधु-बा-घबों 
की अपेक्षा बक्तों की विशेष आउश्यऋता है। क्योंकि बृत्तों की 
सह्दायता पर ही जीवन टिक सकता है । बृक्ों की सहायता से दी 
जीवन किद्न श्रकार टिक सकता है (-- इस सबंध में उनका कथन 
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है. कि भनुष्य जो हवा छोड़ता है, वह जहरीली कार्बन गेस हे। 
अगर भनुष्य यह जहरीली हवा न छोड़े और दूसरी हवा अहण न 
करे तो वह' जीवित नहीं रह सकता । मनुष्य जो जहरीली हवा 
छोड़ता है, उसे वृक्ष खींच लेते हैं' और उसके बदले में आक्सी- 
ज़न ह॒वा देते हैं, जिसकी बदौलत मनुष्य जीवित रह सकता है । 
प्रकृति की रचना ही कुछ निराली है कि मनुप्य जो जहरीली हवा 
छोड़ता है, वही हवा बृत्तों के लिए अमृत के समान सिद्ध होती 
है। इस दृष्टि से, वृक्ष यदि मनुष्य द्वारा त्यक्त विपेली वायु को 
पचाकर आक्सीजन हवा न छोड़े तो मनुष्य किस प्रकार जीवित 
“रह सकता है ९ 

इस प्रकार वृक्ष मनुष्य के लिए अतीब जीवनोपयोगी हैं, फिर 
भी लोग कहते हैं कि जीवन में वृक्षों की आवश्यकता ही क्या है ९ 
ऐसे लोगों को विचार करना चाहिए कि वृक्ष न होते तो उनकी 
जीवन-रक्षा के लिए जीवन-बायु की पूर्ति कौन करता ९ 

वृक्ष सानव-जीवन की रक्षा करते हैं, फिर सी आजकल उन 
पर दया नहीं की जाती । प्राचीन काल के लोग वृक्षों की आत्मीय- 
'जन की भांति रक्षा करते थे । किसी वृक्ष को काट दिया जाता तो 
उन्हें बहुत दुःख होता था । मगर आज के लोगों ने वृक्षों की दया त्याग 
'दी है और फिर कहते हैं--हम तो सुधर गये हैं. । 

जो जहर पीकर अम्रत प्रदान करते हैं, उन वृक्षों पर दया न 
करना कृतपन्नता है। महाभारत में इच्त को अजातशत्र कहा गया 
है। अजातशत्रु का अथे है-जिसका कोई शत्रु न हो जो पत्थर 
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भारता है या छुल्दा्ी मार ऊर घाव करता है, उसे भी गृद्ध धदर 
मैं अपने मधुर फ्ल प्रटान करता है या अपना सपैस्थ समर्पित करे 
देता है । ऐसे जीवनोपयोगी धृक्ष की जीवन में कितर्म 
आवश्यकता है ९ 
' दिल्ली के लोग कदते ये कि पुरानो दिल्ली मे बहुत शृक्त थे, 
फकिछु जन लाडे हार्टिंग पर धरम फेशा गया और बम फेंकने वाला 
पक्डा न जा सजा, तब वानार के सभी बृक्ष क्टवा डाले' गये। 
सोचने की बात यहा यह है->वम फंसा सिसने और दंड मिला 
किसको ९ 
आन जगल को काटकर बीरान बना दिया जाता है, परन्तु 
इसके फलस्वरूप वर्षा कम होती जाती है, यटः किसे मालूम है 
जब बडेचडें जगल और बगीचे थे तब केसरीसिंह के समोन 
महात्मा लोग भी वहा निपास करते थे, परतु हम साधुओं को 
भी अप तो नगर की शरण लेनी पडती है । 
राजा श्रेणिर वाग को अपनी सपय सम्पत्तियों मे बडी सम्पत्ति 
मानता था और इसी कारण बह बगीचों को नवपल्नंवित रसता थों। 
शा में बाग का वर्णन र्स्‍ने के बाद कद गया है. कि उस 
बाग मे अनेक प्रफार के पक्षी रहते थे। वह बाग भाति भाति के 
पक्षियों से सेगित थां। इस कथन से स्पष्ट प्रतीत होता है. कि उस 
"क्ाल मे आज-क्ल की तरह पत्तियों की हत्या नहीं की जाती थी । 
खआात॑ तो अपनी प्रिलासदत्ति को चरिताथे करने के लिए, प्सों के 
“लिए भी पक्षियों की घात फो जाती है। मेने एक लेख में पढ़ा 
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था कि यूरोप और अमेरिका में लोगों की शिकारश्रियता की 
बदौलत पक्षियों की अनेक जातियों ही नष्ट हो गई हैँ । इस प्रकार 
आधुनिक सुधार और फेशन ने बेर ही उत्न्न किया है। ु 
पत्तियों की रक्षा के लिए आप क्या ऐसी प्रतिज्ञा कर सकते हूँ. 
कि जिन वस्तुओं में पक्षियों के पंखों का उपयोग किया गया छोगा, 
उन्त वस्तुओं को अपनी मौज-शौक के लिए काम में न लेगे ? कदाचित्‌ 
आप ऐसी वस्तुओं का उपयोग न करते हों फिर भी त्याग करना 
उन जीवों को अभयदान देने के समान है। आज मौज शीक के 
लिए कितने जीवों की हत्या वी जा रही है, यह बात लोग नहीं 
सममभते । अनेक बुद्धिमान्‌ लोगों ने घोर हिसाजनक रेशमी और 
चर्बी वाले कपड़ों का त्याग किया हे, तो क्‍या आप लोग उन 
वस्तुओं का त्याग नहीं कर सकते जिनके लिए पत्तियों की हत्या 
की गई हो और पंखों का उपयोग किया गया हो । 
संडिकुक्ष बाग में अनेक पक्षी स्वतन्त्रता ओर निर्मेयता के 
साथ किलोल करते थे। वहाँ उन्हें किसी भी प्रकार का भय नहीं 
था। जहाँ पत्ती इस प्रकार निर्भेयतापूवेक किलोलें करते हों समझना 
चाहिए कि वहाँ दया है । | 
पक्षियों से जीबन को लाभ होता है. या नहीं, यह आपको क्‍या 
पता है ? किन्तु आपके न जानने मात्र से कोई बरतु निरुपयोगी: 
-नहीं हो सकती | आप शायद न जानते होंगे कि हीरा की उत्पत्ति 
किस पकार होती है १ यह तो जानने वाले ही जानते हैं: । कहावत 
है कि जिस देश के रत्न मद्दान होते हैं, वहीं महापुरुषों का जन्म 
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होता है। गगा, द्विमालय आदि भारत में द्वी है, इस कारण भारत 
मेहदी अनेए महापुर््षों का जम हुआ है । जिस प्रकार प्रद्धत्ति पी 
रक्षा की जाती है, प्रकृति उसी प्रसार का फ्ल देती है। 

उस बाग में अनेफ प्रमर के फूल मिले थे। फूलों के सौरभ 
से बाग महक रहा था। आन के लोग सुगध के लिए सेंट वा 
उपयोग करते हैँ । इन लोगों वो भारत का अतर पसद नहीं आता। 
परन्तु सेंट के शीरीनों को यह पता नहीं है कि उसमे मिली हुई 
स्पिरिट मस्तिपरर में जा३र क्तिनी हानि पहुँचाती है। 

भारतीयों को भारतीय बस्तु रुचती नहीं है और विदेशी 
बस्तुएँ किस प्रकार बनाई जाती हैँ, यह वात वे जानते नहीं हैं । - 
पास्तव में यह देश मो लज्ञित करने वालो बात है। आप तेल का 
भी उपयोग करते होंगे, परतु कौन सा तेल किस प्रमार बना है. 
ऋर बह आपकी भ्रहृति के लिए अलुद्ूल है या प्रतिकूल, इन 
थातों पर भी कमी आपने बिचार क्‍या है ? आज की पोशाक 
ही इतनी पापमय हे झि तेल, लयड॒र ओर सेट के बिना काम ही 
नहीं चल सकता । आज तो खाने कौ वस्तुओं की ' अपेक्षा भी 
पहनने की बस्तुएँ भारी द्वो रही है । 

बारतविक जीननोपयोगी वस्तुओं का त्याग करके जीवन को 
अष्ट करने वाली वस्तुओं को अपना लेने से आज बडी चेढगी 
स्थिति उत्पन हो गई है । यह सर अरकृति के साथ बैर विसाइने के 
समान है। प्रद॒ति के साथ बैर करने के प्ारण ही ऐसे ऐसे ' रोग 
फूट पडे दूँ जिनता कभी नाम भी नहीं सुना था| हर 
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इत्र और सेंट आदि के लिए अनेक प्रकार के पाप किये जाते 
हैं। उस कृत्रिम सुगन्‍्ध से मन तथा बुद्धि में विक्ृति उत्पन्न होती 
है; परन्तु प्राकृतिक सुगन्ध में रोग उत्पन्न करने की या विकार उत्पन्न 
करते की चुराई नहीं होती । ह 


अगर मे कान सें इच्र का फोहा रख लू तो आप क्या कहेंगे ९ 
आप मुझे उपालंस छेगे। किन्तु प्राकृतिक रीति से मेरी नाक में जो 
सुगंध आती हो तो कया मुझे; उपालंभ देंगे ? इत्र लगाने के कारण 
उपालंभ देने का हेतु यही हे कि इचन्र लगाना प्रकृति के साथ युद्ध 
करने के समान हे, किन्तु प्राकृतिक रूप से फूल की सुगंध को प्रहण 
करना प्रकृति के साथ युद्ध करना नहीं है । वह सुगंध तो प्रकृति 
स्वयं प्रदान करती है। उसे कोई रोक नहीं सकता। अनाथी मुनि 
बाग में बेठे थे, किन्तु उनसे कोई यह नहीं कह सकता था कि 
आप सौज-शोक के लिए वाण में बेंठे हैं । क्‍योंकि वहाँ जो सुगंध 
थी, बह प्राकृतिक सुगंध थी। 
मंडीकुक्ष बाग को नन्दनवन की उपमा दी गई है। इन दोनों 
का सम्बंध उपसान-उपमेय का है । अथात्‌ मंडीकुक्ष बाग नन्‍्द्नवन 
के समान था और उसी बाग में महासुनि विराजसान थे । 
उदयपुर के राणा सज्जनसिह जो कहा करते थे कि बुद्धि का 
घर आराम है। आराम होता है तो बुद्धि उत्पन्न होती है। परन्तु 
आरास का स्थान शहर ही नहीं हें। कदाचित्‌ आप कहेंगे कि 
नगर तो आपको भी प्रिय है | आप भी गोंव में रहना पसंद नहीं 
करते | परन्तु आपको सालूस होना चाहिए कि शहर वालों के 
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कारण ही मुमे यद्‌ उपालभ सहन बरना पड़ रहा है। जा रोगी 
ज्यादा द्वोते दूँ, यद्ीं डाक्टरों वो ज्याट जाना पड़ता है। इसी 
सारण हमे भी नारों में अधित 'आ पढ़ता है। आज नगदों मे 
जितना प्रिफार फैला है, उतना प्रार्मों में नहीं। प्रामों मे नगर के 
समान रानी नहीं आई है। में आ्रात द्वी आपसे घपगर त्याग देने 
पो नहीं पहुता, परतु इतना तो अपइय रद्दवा हूँ कि आप मी 
अपने जीयन को सुधारने की ओर ध्यान दें । | 
मुमे दया और पोपध आदे प्रिय है, फिर भी इन पर अधिक 
भार न देकर शरीर ओर शझात्मा फे कल्याण फी आय बातों पर 
इसलिए भार देता हूँ रि शरीर को स्वस्थ और ठीक रसने से धर्म 
क्रार्य भी भल्ीभाति हो सकते हूँ। 'अतएव आप प्रत्येफ वस्तु परलाभ 
हानि को जिवेक दृष्टि से देखो और हानिमारत वस्तु का त्याग प रवे' 
क्षमिप्रद वस्तु को अपनाओ | धर्म को पवित्र रसने के लिए ही में 
ज्ीपन को पवित्र और स्पस्थ रखने की वात पर विशेष बल देता हूँ। 
हों, तो मढीउुकत्त बाग नादनवन के समान फल फूल सम्पन्न 
था। देवों का ब्णेन करते समय ननन्‍्दूनयन को भले ही बडा साना 
ज्ञाय, #तु अमर दृष्टि से देसा जाय तो मडीकुत्ष धाग की अपेक्षा 
ब्रहन छोटा द्वी कट्ठा जायगा। नन्‍्दनयन मडीरुत् को बराबरी नहीं 
कर सक्ता। इसका करण है । कल्पना कीजिए, राजा का एक 
महल है। उसमें सगमरमर जडा हुआ दै। चारों ओर सुन्दर और 
भनोरम चित्रों से सजाया गया हैं। उसमे सभी प्रकार के सुख 
साधन उपक्षच्ध /ै। 
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' दूसरी ओर एफ छोटा सा खेत है अर उस खेत में काली 
सिद्टी है। जल से परिपूरे छोटा सा कुआ है। उस खेत में छोटे- 
छांटे पोधे उगे हूं । 

.. इन दोनों में से आप किसे परुंद करेंगे ? किसी मनुष्य को 
उस राजमहल में रहने दिया जाय ओर उसके साथ यह शर्त की 
जाय कि खेत में पेदा हुई कोई भी वस्तु इस महल में नहीं आा 
सकेगी, तो क्या उसे उस महल सें रहना पसंद आएगा ९ इसके 
विपरीत उसी मनुष्य से कह्य जाय कि खेत में पैदा होने वाली सभी 
बस्तुएँ तुम्हें दी जाएँगी, किन्तु रहने के लिए एक छोटा सा भोपड़ा 
ही मिलेगा | बत.इए, वह आदमी किसमें रहना पसंद करेगा ९ 
मोंपड़ी में या सहल में ? इस ग्रइन का उत्तर स्पष्ट है। वह मनुष्य 
खेत में रहना ही पसंद करेगा। महल कितना ही सुन्दर और 
विशाल क्यों न हो, उसमें शरीर को टिकाने के साधन नहीं उत्पन्न 
हो सकते। ऐसा होने पर भी अगर कोई खेत को पसंद ने करके 
'राज-महल में ही रहना पसंद करे तो वह उसका व्यामोह ही गिने 
जायगा। 
यही बात मंडीकुक्त वाग और नन्दनवन के विषय में समझी 
जा सकती है। नन्दनवन की तरह मंडीकृुत्ष बाग में यद्यपि बाहर 
की शोभा नहीं है, फिर भी उन दोनों में महल और खेत के समोन 
अन्तर है। नन्दर्नवन में जो शोभा हैं, वह देवों के रमेणं करने के 
लिंए ही है| वहाँ सुंगंधित सुन्दर फल-फूल नहीं हैं, परन्तु मंडीकुत्त 
बाग में तो अनेक प्रकार के फंल्न-फूल हैं । नन्दनवंन के विषय में 
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फहा गया है कि बहा जो छुठ् है, सब रत्नों का बना है। अतएव 
बहाँ के पत्तियों को बैसा पोपण नहीं मिल समता जैसा मंडीकुक्ष बाग 
में मिल सफ्ता हे। कहा गया है ऊि सडीकुक्त वाग में मॉति भाँति के 
पत्ती क्लोलें करते थे । जहों पक्तियों को आनन्द मिलता हो यहां क्‍या 
मनुष्यों को आनन्द नहीं मिलता द्वोगा ? जहों पत्तियों को फल 
आदि साने का आनन्द मिलता है, वहाँ म्लुप्यों को भी आनन्द 
प्राप्त दोना कोई चाश्ये की बात नहीं दे। जिस फल को पत्ती 
पसद नद्दीं करता उसे क्या आप पसद करेंगे ? आक के फल को 
पक्षी या बदर नहीं गाते तो मनुष्य भी नहीं साता। इस प्रकार 
फलादि वी परीक्षा पहले पक्ची करते हैँ । कहने का आशय यह 
है मि जो फ्लादि पक्तियों वो आनन्त्प्रद होते हूँ, ये मनुष्यों को भी 
+आननद देते हैँ। 
एफ दूसरी बात पर भी यहां विचार कर लें । साधारणवया जो 

पशु, पत्ती फल साते हैं. वे मास नहीं खाते। लेस्नि मनुष्य कैसा 
+आणी है कि यह फल भी खाता है ओर मास भी सा जाता है.। 

बदर फ्ल साता है, मास नहीं। क्यूतर अनान के दाने छुगता है, 

मास नहीं साता। इस प्रकार यह पशु पक्षी फलसाने की मर्यादा 

का भी पालन करते है, मगर मलुष्य ने तो फ्लाहार की मयादा का 
, उललघन कर डाला है! 

जद्दों पशुपक्षियों को सहच पोषण मिलता है; वहाँ ऊे मलुष्य 
भी सुपी होते दूँ । और जहाँ पशु पत्ती ुसी रहते दव उहाँ मलुष्य 
भी दुसी रहते हूँ। यद्‌ भकृति का नियम है। 
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मंडिकुक्त वाग में जीवों को फलाहार मिलता था, किन्तु ननन्‍्दन 
बन में वह कहाँ १? इसके अतिरिक्त मंडितुत्त बाग में अनाथी मुनि 
विराजमान थे और कदाचित्‌ वहाँ भगवान्‌ महावीर के चातुर्सास 
भी हुए होंगे । परन्तु क्या सन्दुन-चन में साधु मिल सकते हैँ ९ 
इस प्रकार मंडिकुक्ञ बाग नन्दन-चन से भी अनेक दृष्टियों से 
उत्तम सिद्ध होता है । 


आप लोग स्वगे का ब्णेन सुनकर ललचाओ मत । में पूछता 
हूँ कि आपका राजकोट बड़ा या स्व॒गे बड़ा ? आप कहद्ाचित्‌ स्वर्ग 
को बड़ा कहेंगे किन्तु राजकोट में जो धर्म जागृति हो रही है, चहू 
क्या स्वग में संभव है ९ वहाँ तो मुनि भी नहीं मिज्ञ सकते । पर 
राजकोट में मुनियों का जमघट है. ओर आनन्द-मंगल बत्ते रहा 
है। ऐसी स्थिति में स्वगे को बड़ा केसे कह्दा जा सकता है ९ इस 
विपय को समझने के लिए एक भक्ति का उदाहरण लीजिए:--- 

कहते हैं, गोपियों की भक्ति से प्रसन्न होकर इन्द्र ने उन्हें 
स्वग में लाने के लिए विमान भेजा और कहलाया तुमने नन्‍्दलाल 
की बहुत भक्ति की है। इसलिए चलो, तुम्हें स्व में स्थान 
मिलेगा । 


इसके उत्तर में गोपियों ने क्‍या कहा, यह भक्तों की वाणी में 
हो बतलाता हूँ:-- 
ब्रज व्हालु' म्हारे बेकुठ नथो जावु, 
त्या नंदनो लाल क्‍या थी लाबु ,, 
गोपियों ने कह -हमारे सामने स्वगे की बात मत करो। दसें 
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हो व्ज़द्दीप्रियदै। 
विमान लाने वाले बोज्े-क्या तुम सब पागल हो गई हो ९ 
जरा मिचार तो क्रो कि कट्दाँ स्व ओर कट्टों ब्रज १ यहाँ दुष्काल 
पड़े तो तिनहशा भी ते सिले। इसक्ले सियाय यहाँ सिह, बाप आदि 
का भय है, तरह तरह की बीमारियों हैं और सदा मौत का भेय 
संताता रहता है। परन्तु स्पगे मे यद कुछ भी नहीं है। समर प्रकार 
का आनन्द है। वहों रनों के महक हैं और इच्दा करने सात्र से 
पेट भर जाता है। भोजन करने की भो आयश्यकृता नद्मीं रहती 
आर मोजन सुस्रपूपेक ब्यतीत होता है। फिर भी तुम सर्वे मे 
आना नहीं चाहती और पत्र मे रदना चादती दो ? 
गोपियों ने क्द्दा--हम पागल नहीं है । जान पड़ता है तुम्दीं 
पागल द्वो गए हो । यह तो बवलाओ क्रि छुम क्‍यों विमान केसर 
हमें ले जाने को आये हो? इमने मनन्‍्दलाल कौ भक्ति की है, 
इसीलिए तो ९ त्रिचार करो कि मिस भक्ति के कारण तुम हमें 
स्वगे में ले ज्ञाने को आए हो, बद भवित स्तगे से भी क्तिनी चढ़ 
कर है. १ फिर उस भक्तिति को छोड़रर हम क्‍यों स्वर्ग में जाना 
पसद करें ? इम अपनी भ्रस्ति का विक्रय नहीं करना चादहतों। 
घुम स्तगे फो श्र से बढकर मानते दो, पर यदि यदद ठीक है तो 
नन्दलाज का जम स्परी मे न ट्वोकर यहाँ क्यों हुआ ९ 
गोवियों का उत्तर सुनझर देव चुप हो रहे। फहने लगे 
यास्तय में दमारा स्त्रगे श्रत के सामने झिसी पिसात में नहीं है। 
घय है द॒ग्दारी श्रद्धा प्ौर मक्ति | हमारा शेर तो रूपरय में 
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सुन्दर है, पर किस काम का ९ इस शरीर में तुम्हारी सी भक्ति 
कहॉ ९ 


तुम स्वग को उत्तम सानते हो तो विचार करो--क्या यहाँ ब्रत- 
धारी श्रावक साधु मिल सकते हैं ९ कया वहाँ तीर्थकरों का जन्म 
हुआ है 0 इस दृष्टि से विचार करो तो आपको ज्ञात होगा कि राज- 
कोट का महत्व कितना है । यहाँ रह कर धर्म की जेसी ओर 
जितनी साधना की जा सकती है, स्वर्ग में नहीं की जा सकती | 

मुसलमानों के हद्दीसों में कहा हे--जब अल्लाह इस दुनिया 
को बना चुके तब फरिस्तों को बुलाकर उनसे बोले--तुम इन्सान 
की आथना और बंदगी करो ।' 


अल्लाह के आदेशानुसार दूसरे फरिस्ठों ने तो इन्सान की 
बंदगी की, परन्तु एक फरिस्ते ने आज्ञा नहीं मानी | उसने अल्लाह 


से कहा--“आप क्‍यों ऐसी आज्ञा दे रहे हैं. ? कहाँ हम फरिस्ता 


ओर कहो इन्सान | फरिस्ता होकर हम इन्सान की बंदगी करें ९ 
इन्सान खाक का बना है ओर हम ' पाक ? हैं। इन्सान नापाक 
है।? इस प्रकार कहकर उसने अल्लाह की आज्ञा का उल्लंघन 
किया । तव अल्लाह मियां ने उसे बहुत उपालंभ दिया। 

विचारणीय विषय यह है कि जब फरिस्ते भी इन्सान की 
बंदगी करते हैं तो दोनों में बड़ा फोन हे ९ 

तथ्य यह है। फिर भी आप क्यों रबगे की इच्छा करते हैं ० 
यह राजकोट स्वर्ग से बढ़ा चढ़ा है ओर यहां की भूमि जैसी 
आनन्‍्द-संगल-दायिनी है, वेसी स्वर्ग की भूमि नहीं । जैसी 
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घर्मसाधना यहाँ हो सऊदी है, वैसी स्वर्ग में नहीं । 
इस प्रकार मानना चाहिए फ्ि न दन यन की अपेक्षा मडिकुक्ष 
बाग उत्तम है। देय भी म डेउतक्ष बाग की कामना करते हैं और 
यहाँ आरर सडे भी रददते हूँ । परतु यहाँ के ज्ञानी पुरुष स्वग की 
इच्छा नहीं करते | शास्त्र मे कह्दा है +- 
नो इद लोयटयाए तयमहिदिज्जा 
नो परलोयटुयाए तवर्मा:ट्टि ता, 
इस प्रकार भक्त जन स्वगे की भी कामना नहीं करते। वे कद्दते 
हैं हम स्वर्गे की इच्छा करके अपनी भक्तति को बेचना नहीं चाप्से । 
आन यहाँ राजगृद्दी नहीं है लेडिन राजकोट तो दे ? नामयशि 
के लिद्दात से दोनों मे बडी समानता है । कमी दे तो यद्दी कि यहाँ 
अनाथी मुनि जैसे मुनियर नहीं हैँ और श्रेणिक जैसे भक्त भी 
नहीं हैँ.। फिर भी धर्म का रग तो जमा है। अनाथी जैसे न सदी, 
साधारण मुनि वो दैँ.। तप ओर त्याग भी द्वो रद्दा है । किन्तु खव्े 
में साधारण साथु भी नहीं ईं झीर तफ्त्याग भी नहीं द्वोता। 
अतपय स्वर्ग की इच्छा करके अपनों धर्म क्रिया का विक्य 
मत करो । 
छुम फद्द सकते दो कि हम ससारी जीयों को सभी चीज की 
इच्छा द्ोती हे, परन्तु ज्ञानी जनों के बचन के आधार पर में 
मुम्दें तिश्यास दिलाता हूँ कि फिसी वस्तु की इच्छा न करते हुए 
निष्काम भात से घर्म-काये करोगे तो इजार गुना लाम होगा । 
इच्चा करने से लाभ होगा, ऐसा सममना मूल हैं। 
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आपकी पत्नी आपसे कहे कि में तुम्हारे लिए भोजन बनाती 
हूं । इसका मुमे मेहनताना क्‍या मिलेगा १ तो ऐसा कहने वाली 
पत्नी से आप क्या कहेंगे ? यही न कि तुम मेरे यहाँ भाड़े पर 
नहीं आई हो कि सेहनताना मॉगो। 
आप अपनी पत्नी से तो ऐसा कहते हैं ओर भगवान्‌ से 
कहते हैँ, कि यह दो, वह दो । जरा विचार करो कि यह चृत्ति 
कहाँ तक उचित हे ९? अगर आप इसी प्रकार मॉगते रहे तो 
परमात्मा के घर के अधिकारी नहीं बन सकते। 'अधिकारी बनने 
के लिए परमात्मा की प्रार्थना करोगे तो आपको सांसारिक वस्तुओं 
की इच्छा तुच्छ प्रतीत होगी । 
इस विपय में सभी शास्त्रों का मनन्‍्तव्य एक सा है। केवल 
अथ करने में मिन्नता होती हे। किन्तु स्याह्द दृष्टि से विचार 
किया जाय तो प्रतीत होगा कि सभी शास्त्र सत्य के प्रतिपादक हैं. । 
एक प्रमाण द्वारा इस बात को सममिए | 
भीरों से किसी ने कह्य-- आपको राणा प्रिय क्‍यों नहीं हैं. ९ 
तब उन्होंने उत्तर दियाः--- 
संसारीनु सुख एवं, फामवानु नीर जेबु | 
तेते तुच्छु करी फरी रे मोहन प्यारा ॥ 
इसकी व्याख्या करने में देर लगेगी, फिर भी इस संबंध में 
थोड़ा कहूंगा। मैने शांकर भाष्य देखा तो उसमें भी यही कहा है 
का संसार के जीव सृगजल की तरह भ्रम सें पड़ कर भटकते फिरते 
हैं। जैसे सूये की किरण रेत पर पढ़ने से पानी का भ्रम होता है 
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आर उसे पानी मानऋर द्विरण उसके पीछे दौ ते हूँ। परन्तु पानी न 
मिलने के काप्ण उनको ठया शान्त नदों होठी और वे इताश हो जाते 
हूँ) इसी प्रकार आत्मा मो समार ओर श्र के जियय मे यह 
मेरा है? ऐसा मान बेठती है और इस भ्रम के कारण ससार में 
भटकती है। रेत को पानी मान लेने से जैसे बास्तय मे पानी नहीं 
मिलता और तृपा शाव नहीं द्वोदी, उसी प्रफार सासारिक भोगों की 
इच्छा करने से चास्तय्िक सुख नहीं मिज्ता। सुस का आभास 
मात्र होता है । 
मीरा भी यद्दी बात कहृतो है कि ससार का सुस्त मगजल 
सरीखा है । अतएय में सासारिक सुस्त के भ्रम में भटकना नहीं 
चाहती । जैसे रेज्ञ की दोनों पटरियों पर चलना शक्त्य नहीं है, 
उसी प्रकार परमात्मा की भक्ति करना और सार के सुस्य भोगना 
यह दोनों काम एरु साथ नहीं बन सऊते। ससार के पदार्थों का 
ममत्व त्याग देने पर द्वी परमात्मा की भक्ति हो सस्ती है । 
कहने का आशय यह है कि यद्द भूमि खर्ग से छुद्ञ कम नहीं 
है और मडिकुत्ष बाग ननन्‍्दवन से कुद्ध कम नहीं है। तुम्द्वारा 
कल्याण दो यहीं हो रहा हे और यद्दी हो सकता है, फिर क्यों 
स्वगे की प्रशसा अथबा इच्छा करते ह! ९ 
एक अमेरिकन डाक्टर और, जो एक धअध्यात्मयादी पिद्वान्‌ था, 
एक दिन अपने शिए्यों के साथ जंगनन में गया। बहा उसके शिष्यों 
ने पूदा-- स्वगे की भूमि श्रेष्ठ है या यद भूमि श्रे० है ९? 
डास्टर ने उत्तर दिया--जिस भूमि पर तुम अपने दो पैर रस 
फर खडे दो ओर जा भूमि तुम्दारा भार बहुन कर रही है, इस 
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भूमि को अगर तुम स्वगे की भूमि से दीन समझते हो तो तुम इस 
पर पेर रखने के अधिकारी नहीं ।? 

इसी प्रकार तुम्हारा कल्याण इसी भूमि पर हो सकता है और 
हो रहा है । फिर भी अगर तुम स्वग के ही गुण गाते रहो तो यह 
तुम्दारा व्यामोह ही है । 

मंडिकुक्ष बाग फूलों से सुगंधित था! इसी बाग में महात्मा 
अनाथी विराजमान थे ओर बढ़ीं राधा श्रेणिक के साथ उनकी 
भेंट हुई । इस कथन में गहरा रहस्य भरा है । कोई पूर्ण पुरुष ही 
उस रहस्य को पूर्ण रूप से समझ सकता है। में अपूर्ण हूँ और 
कथन भी अपुरण ही होगा | किए भी इस विषय में कुछ कहूँगा । 

फूल अर मनुष्य का संबंध कितना घलिए है, इस विपय पर 
विचार करना है। में स्वयं वेज्ञानिक नहीं हूँ, किन्तु फूल के विषय 
में वैज्ञानिकों के बिचार मेंने सुने हँ । उन विचारों को शास्त्र के 
साथ क्‍या संगति है, यह में दिखलााने का प्रयत्न करूँगा | 

फूलों में अनेक रंग होते हैं। वेज्ञानिकों के कथनानुसार रंगों 
को इस विभिन्नता का सवंध सूये की किरणों के साथ है। सूर्य की 
किरणों के कारण ही फूलों में जुदा-जुदा रंग उत्पन्न होते हैं| यहाँ 
यह प्रइन हो सकता है कि सूर्य की किरण तो सब्र फूलों पर समान 
रूप से पढ़ती हैं, फिर उनके अलग-अलग रंग होने का कारण क्या 
है ? इस प्रइन का उत्तर दैज्ञानिक देते हैं. कि किरणों को ग्रहण 
करने में विभिन्नता होने के कारण फूलों के रंग में भी विभिन्नता 
“देखी जाती है। अर्थात्‌ जो फूल सूर्य की किरणंगहण करके 
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अधिक से अधिऊ त्याग करते हैँ, उनका रंग एफ्दम सफेद होता 
है। जो थोड़ा त्याग करते हैं. वे शुलाबी रग के होते हैं । जो इनसे 
भी कम त्याग करते हैं थे पीले रग के द्ोते हैँ। जो उनसे कम 
त्याग करते हैं. वे लाल होते हैं। जो किरणों को प्रदृण अधिक 
करते हैँ. और त्याग कम फरते हैँ, वे पीले रग के द्वोते हैं। किसतु 
जो फूल सूये की किरणों को पूरी तरद दजम कर जाते है और 
त्याग बिल्कुल नहीं करते है, उनका रग एकदम काला द्वोता है। 


फाला रग किरणों फझो हुजम फर जाता है, यई वात प्रत्यक्ष 
से भी स्पष्ट जान पडती है।। फोटो लेने के केमरे पर काला कपड़ा 
रक्सा जाता है। दूसरे रग का कपडा रक्‍्सा जाय तो थोड़ी बहुत 
किरण भीतर चन्ती जाती हैं. और फेटो अच्च्रा नं आता | मगर 
फाला रग सूये की किरणों को अदर प्रवेश नहीं करने देता । बहू 
सब किरणों को हजम ऊर जाता है, अतएय फोटो ठीक उतरता है । 
इस प्रत्यक्ष प्रमाण से भी यह समझा जा समझता है क्रि काला 
फूल भी किरणों को दतम फर जाता है। 
महिऊुक्ष बाग में अनेर प्रकार के फूल थे। इस क्थन का आशय 
यह है कि फूलों में क्रिणों को हण करने की तरतमता बतलाई 
गई है। जेनशाल्र के कसी अभ्यासी को यद बात सममकाई जाय 
वो बिदित होगा कि इसम केसी केसी सामग्री विद्यमान हैँ। आज 
लोग तोता रद व करके पडित वन जाते हैं और फिर कद्दते ईँ-- 
जैनशाज्लों मे छुछ भी नहीं है । वास्तय में ऐसे लोग जैनशास्लों में 
गदरे उतर कर सममने का प्रयत्न ही नहीं करते | पोधी पढ लेने 
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से ही ज्ञान की प्राप्ति नहीं हो जाती, परन्तु गुरु की उपासना करके 
सममने का प्रयास करने से ही शास्यथ समभका जा सकता है। गुरु 
की कृपा बिना वस्तु पूरी तरह नहीं समझी जा सकती | एक कवि 
ने इस विपय में कहा है;-- 

पढ़के न बैठे पास अक्षर बाच सके, 

बिना ही पढे कहो केसे आवे फारसी। 

जोहरी के मिले बिन हाथ नग लिये- 

फिरो बिना जोहरी वाको संशय न ठार सी । 

भुन्दर कहत मुख रंच हूँ न देख्यो जाय, 

गुर बिन ज्ञान जेंसे अन्चे तम आरसी ॥ 


अर्थात्‌-पुम्तक में अक्षर तो सव हैं, किन्तु उस्ताद के बिना 
फारसी नहीं आती। हाथ में नग॒ है परन्तु जोहरी की सद्दायता 
बिना उस ही कौमत कौन आंक सकता है ? बूटियां तो अनेक हैं: 
परन्तु जब तक उनकी उपयोगिता न जान ली जाय तब तक 
बह किस काम की ९ दवा का उपयोग बताने वाला डाक्टर न हो 
तो दवा का होना किस सतलब का ९ इसी प्रकार पुम्तक द्वोने पर 
भी उसका ज्ञान गुरु से प्राप्त करना चाहिए। गुरु के बिना ज्ञान 
प्राप्त करना अधेरे में आरसी लेकर मुँह देखने के समान है । 

आज लोग गुरु की सहायता लिये बिना पुस्तकों द्वारा ज्ञान 


प्राप्त करना चाहते हैं, यददी बुराई है। योग्य गुरु की सहायता से 
दे 
जन शास्त्रों को समझा जाय तो उनके गुह्य रहस्यों का ज्ञान हो । 


अगर आप प्रत्येक बात को गुरु के पास से समझ कर विश्वास करो 
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तो अम में न पड़ो और आत्मा का कल्याण भी कर सको।. 
शास्त्रों में अनेक स्थलों पर लेश्या के सम्नध में उत्लेख क्या 
गया है। लेश्या दो प्रकार की होती है--द्रव्य लेश्या और भाप 
ल्लेशया | इन भेदों पर प्रिचार करने से पहले यद्द जान लेना आय 
इयऊ है कि लेश्या का अथ क्या है ९ लेश्या की व्युत्पत्ति है-- 
लेश्यति-इति लेश्या 
जैसे गोंद दो कामों को चिपझा देता है, उसौ प्रकार श्रात्मा 
ओर क्मों को जो चिपतावे वह लेर्या है। किसी-किसो आचार्य 
के मत से येगभरवृत्ति लेइ्या? अर्थात, मन, वचन ओर कार्य की 
प्रदत्ति लेश्या है । कोई कोई कहता है-- 
कृष्णादि द्रव्य साचिब्याद्‌ श्रात्मन परिणाम विशेषों लेश्या। 
अर्थात कृष्ण आदि द्रव्यों के सयोग से आत्मा का जो 
परिणाम विशेष द्वोद्य है, इसे लेश्या कद्दते हूँ । 
शुकन, पीठ, तेचो, कापोत, नील ' रीर कृष्ण, यद्द छद्द प्रफार 
फी लेश्याएँ हूँ । शुक्त्र का रग सफेद द्वोता है, पीत का रग पीला 
होता है, तेपो का रग लात इृ।ता है, कापोद का रह्ढ कबूतर फे 
रद् नैसा द्ोता हे, मील का रग नीता य इृष्ण लेश्या का रंग 
काला होता हे । 
अप इसमें देखना दे कि पूल्त और लेश्या के बोच क्‍या साम्य 
है ? यह आत्मा प्रश्ति से शछ् न झुद्र प्रदण करती दी है। द॒वा, 
पानी आरि की प्राटवतिर सदायता लिये बिना तो जीपन ही नहीं 
टिक सझता, अतएय प्रति ही सदायता लेनी दी पढ़ती है । जिस 
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प्रकार फूल सूर्य की किरणों को ग्रहण करता है, उसी प्रकार यह 
आत्मा भी किसी न क्रिसी की सहायता लेता है। जो आत्मा 
जितनी सहायता लेता है, उससे भी अधिक त्याग करता है, वह 
शुक्ल लेश्या वाला है । ज्यों-ज्यों त्याग में कमी आती जाती है त्यो- 
त्यों लेश्या भी हीन और द्वीनतर होती जाती है। अन्त सें जो 


दूसरों की सहायता लेना ही जानता है, देता नहीं जानता, बह 
कृष्ण लेद्या वाला है । 


बणे के साथ दी लेश्या के बणे, गंध ओर रस ओर स्पशे का 
भी सम्बंध है। शास्त्र में इनका वर्णन मिलता है| कृष्ण लेशया 
वाले के भाव खराब होते हें, अतएब उसकी गध भी खराब होनी 
चाहिए पर इस बात का निरंतर अगर अपनी नाऊ से सू'घ कर 
कोई करना चाहे तो यह उसकी भूल है। प्रत्येक बात उसके सम्रु- 
चित साधनों द्वारा ही जानी जा सकती है । कहते हैं, मन का भी 
फोटो उतरता है | अब कोई साधारण केमरा छारा मन का फोटो 
लेना चाहे तो केसे ले सकता है ९ मन का झ्ोटो लेने के लिए फेमरा 
भी विशेष प्रकार का होना चाहिए | इसी प्रकार लेश्या के बणे, 
रस, गंध और स्पशे के बगेरह को जानने के लिए उपयुक्त साधनों 
को आवश्यकता है। यह द्रव्यलेश्या की बात हुईं। द्रव्यलेश्या और 
भावलेरया परस्पर सम्बंधित हैं | अतः द्रव्यलेश्या की तरह भाव- 
क्षेश्या भी समझनी चाहिए। 
' जैसे फूलों का सुधार किया जा सकता है, उसी श्रकार ल्ेश्या 
का सो सुधार किया जा सकता है, । गुलाब सफेद भी होता है. और 
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काला भी होता है, जो वाला होता है उसका भी सुधार हो 
सकता है | इसी प्रकार अशुभ लेश्या को भी सुधारा जा सकता है! 
अतएब 'भाष भी लेश्या को सुधारने का भ्रयत्न करो । 


आप पूद् सकते हैं लेश्या का सुधार किस श्रद्ार द्वो सकता है १ 
ओर उसका छुधार करने से क्या लाभ होता है ९ इस प्रइन का 
धत्तर यह है कि आजऊल के लिए भगव्रान्‌ महावीर ने विधान क्या 
है कि साधु सफेद बस्प धारण करे। फिए भी कोई रगीन बस्य 
पहने तो आप दोप मानेंगे या नहीं ? रम में भाव हा भी सम्बंध 
है आऔरीए रगीन वस्त्रों के परिधान से भाषों में भी अन्दर पड जाता 


हैं। सफेर रग स्पथाभाविक है। अतएव भगवान, ने सफेद वस्न 
पहनने का विवान किया है। स्पाभाविक रंग में भातरों की भी 
स्पाभायिक्रता रदेगी। भावों मे अस्वाभाविकता न आ जाय, इसी 
उद्देश्य से भगपान्‌ ने साधुओं के सान पान आदि की भी विधि 
बतलाई है और यह भो बतलाया है कि साधु क्या साय और क्‍या 
नखाय ९ 
छुड्र लोग कहते हूँ, जिसमें जीर विद्यमान है, जेसे से बन ४ 

स्पति आदि, उसे छोड़ कर काई भो वस्तु साई जाय ता क्या बाघा 
है इसहझा उत्तर यदद है फ़ि खाने को कोई कोई बत्तु रजोगुणी 
द्वोवी है, कोई वमोगुणी दोतवो है और कोई सवोगुणी हंती है। 
खानपान मे केयज्ञ जीत ऊ द्वो तिचार नद्दीं दिया गया है, परतु 
प्रकरठि का भी उिचार डिया गया है । गीता म॑ भी फ्ट्टा हे कि जो 
लैसा भोचन करता है, उसकी प्रकृति भी वैसी ही हो जाती है। 
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कृष्ण की मूर्ति के सामने मद्य, मांस, प्याज, या लहसुन का भोग 
क्यों नहीं चढ़ाया जाता ९ यह सत्र चीजे तमोगुण को उत्पन्न करने 
बाली हूँ, इसीलिए इनका निषेध है। इसी हेतु लददसुन आदि 
खाने का महात्मा निपेध करते हूँ । वे केवल जीवन की दृष्टि से 
ही नहीं, वरन्‌ प्रकृति की दृष्टि से भी उनका निषेध करते हैँ । 
जीवों के विचार के साथ प्रकृति ह् भी विचार किया गया है । 
शास्त्र में कहा है कि साथु को तमोगुणी वस्तु खाने में बहुत 
विवेक ओर विचार रखना चाहिए । शास्त्र में विकार उत्पन्न करने 
वाक्नी वस्तुओं को विगय, या विक्ृति गिना गया है । 


जो साधु, आचाये ओर उपाध्याय को गोचरी बताये बिना 
विगय खाता है, वह दंड का भागी होता है. । दूध, दद्दी, घी भादि 
के सम्बंच में जीव को दृष्टि से विचार नहीं किया गया है, परन्तु 
यह बस्तुएँ किसको किस प्रकार विकार जनक होती हैं, इस दृष्टि 
से विचार किया गया है। अतएव खाने में भी विचार ओर विवेक 
रखने की आवश्यक्रता है । खान-पान पर नियंत्रण रख कर अपनी 
प्रकृति को सतोगुणी बनाना चाहिए। ऐसा करने से लेश्या में भी 
सुधार दोगा। 


आज कई लोग मदिरा को लाल शबंत कह कर सोचते हैँ कि 
इसके पीने में क्या हानि दे ? परन्तु गंभीर भाव से सोचना चाहिए 
कि ऐसी बस्तुएँ कितनी हानिकारक हैं | कुरान और हड्दीसों में कद्दा 
है कि जो वस्तु बुद्धि में विकृति उत्पन्न करती हैं, उन्हें खाना-पीना 
नहीं चाहिए । वे वस्तुएं हराम हैं. । 


( ध्ट) 


इस प्रकार का विधि निपेघ प्राय प्रत्येक वस्तु के विषय में 
सब्र शास्त्रों में मिलता है। यह बात अलग है कि किसी जगह 
देश-काल को देस कर फिसी असाद्य वस्तु को एकदम निषेध न 
किया गया द्वो , लेकिन इसका अभिप्राय यह नहीं कि उसकी छूट 
दी गई है। ऐसा समम लेना भूल द्वोगी । मेंने छुरान मे देखा है 
कि अल्लाइ ने जमीन और आसमान बनाकर इ-सान के लिए फल+ 
फूल आदि बनाये। इससे स्पष्ट मालूम द्वोता है ऊ्र£ कुरान के 
अनुसार इसान के लिए फन, धाय आदि बनाये गये हैँ । मनुष्य 
के लिए फल, धान्‍्य आदि भक्ष्य हैं, कितु ममुष्य मलुध्य को या 
पशु को स्रा ज्ञाय, यह्‌ किसी भी प्रकार योग्य नदीं है | अली साहब 
ने तो जीव का मास साने का निषेध किया है और फहद्दा है। 
धपने पेट में किसी की क्त्र न बनाओ | 
अभिप्राय यह है कि सान पान और वेप भूपा से भी जीवन 
प्रभायिव द्वोता है, अवतएब इनम भी जिवेझ और विचार रसना 
चाहिए | । 
आज महिलाओं में भी नये नये फेशन चल्ले है और क्तिने ही 
लोगों का कहन। दे कि उद्दे अपना लेने मे द्वानि ही क्या है ९ 
मगर ऐसे अधानुकरणप्रेमी यह नहीं सोचते कि सान-पान और 
चेषभूपा का परिणाम क्या द्वोवा दे ? इससे सरकृठि, स्वभाव ओऔर 
प्रदृदि पर कैसा प्रभार पड़ता है ९ 
आप लोग सामायिक मे बस्त्र उतार कर क्यों यठते हैँ १ इस 
लिए हि वस्न उतारएन से भाव में भो परिववन होता है। सुधनमान 
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नप्ताज़ पढ़ते समय सादा चस्त्र पहनते हैं। इसका कारण यह है 
कि ऐसा करने से अहंकार दूर होता है। कपड़ों से भी अहंकार 
उत्पन्न होता है। खादी ओर विज्ञायती वस्त्र में ऋहंकार की दृष्टि 
है या नहीं १ दारू ओर दूध पीने वाले की बुद्धि में अन्तर होता 
है या नहीं ? इस तथ्य को जो जानता है वही समझ सकता है । 
किन्तु जो लोग आदत से लाचार हैँ, उन्हें तो खराब बस्तु भी 
अच्छी लगती है । 
मैंने गांधीजी की “आरोग्यविचार! नामक पुस्तक देखी है । उसमें 
लिखा है कि-किसी देश के लोग विष्ठा भी खाते हैं.। वे लोग विछ्ठा 
खाते हैँ, अतएव बिछ्ठा खाने योत्य वस्तु तो नहीं कही जा सकती। 
जयपुर के भंगी विष्ठा को सड़ा कर उसमें उत्पन्न हुए कीड़ों का 
रायता बनाते हैँ और बड़ी रुचि के साथ खाते हैं। क्या उनके 
खाने से विष्ठा के कीड़े खाने योग्य पदार्थ मान लिये जाएँ ९ 
पनवेल में मेंने देखा कि मछलियों की टुरगन्ध चारों ओर 
फैली हुई थी। एक भाई ने सुझसे कहा-- मछलियों खाने वाले 
लोग बड़े मजे से मछलियों खाते हैं: । 
इस प्रकार कोई मनुष्य अपनी आदत के कारण बुरी वस्तु को 
भी अच्छी मानने लगे यह बात अलग है; परन्तु उसऊे मानने 
मात्र से घुरी वस्तु अच्छी नहीं दो जाती। अतएव तुम खान-पान 
ओर पोशाक के सम्बंध में गददरा विचार करो और जो बस्तुएँ हानि- 


कारक हों उनका त्याग कर दो और सात्वबिक पदार्थों को ही ग्रद्दण 
करो | ऐसा करने से लेश्या में भी सुधार होगा। 


( ध्द ) 


तत्थ सो पासइ साहु, सजय सुसमाहिये । 


निसन्न रुक्खमूलम्यि, सुकुमाल सुहोइय ॥ ४ ॥ 

अर्थ- वहा राजा ने वृक्ष के मूल में बठे हुए, सुझुमार, सुख 
में पले और बडे हुए, समाधिमान्‌ सयमी साधु को देखा । 

व्याय्यान - आत्मा भ्रम में पड़कर बहुत वार भौतिक सुखों 
के पीछे भटरूता है ओर उस सुस् के अभिमान में अपने को 
साथ! और दूसरों को अनाथ मानने लगता है। परन्तु सचाई 
यद्द है कि 'मैं सब का नाथ हूँ; इस अभिमान में आऊर वहू सवय 
अनाथ बन जाता है। 

राजा श्रेणिऊ भी भीतिक सुर के अभिमान में आकर अपने 
आपको सबका नाथ मानता था। परतु श्रेणिर की यद्द बड़ी भूल 
थी। इस भूल को मद्दापुनि अनाथी ने अपने उपदेश द्वारा दूर 
किया भीर उसे यह सममाया कि श्रेणिक स्तय अनाथ है।। साथ 
ही उसे आध्यात्मिक सुस्त का मांग बतल्लाया । इस गाथा में उद्दी 
मद्दामुनि का परिचय दिया गया है । 

राजा श्रेणिक मडिकुक्त बाग मे विद्वार यात्रा फे ज्िए आया 
थां। बद शाद्दी ठाठ से आया द्वोगा, परंतु शास्त्र में इस विषय का 
फोई वर्णन नहीं मिलता । अतएव यद्दी कद्दा चा सकता है कि जिस 
प्रकार राना को शोभा दे, उसी प्ररार वद वश आया द्वोगा । 

राजा भेणिर फूम्तों की गध लेठा हुआ याग में इंघर उघर 
धूम रद्दा था। घूमते घूमते एक मद्दापुरुप साधु पर उसह्ली नजर 
पड़ी | यद्द मद्दात्मा सयद अर्थात्‌ सम्यकू प्रछर से आत्मा की 
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यतना फरने बाले शओर संग्रम के धारक ये। यद्द यात उनके चेहरे 
पर भलकने वाले समाधिभाव से स्पष्ट जान पड़ती थी। महात्मा 
एक वृक्त के नीचे वेठे थे । वह सुकुमार और सुखी थे | 
इस कथन पर विशेष विचार किया जाय तो वह लम्बा होगा 
ओर 'घनेक बातें जानने फो मिलेंगी। किन्तु अभी इतना अवकाश 
नहीं है; अतः संक्षेप में ही कहता हैँ । 
राजा ने बगीचे में महात्मा को देखा | महात्मा के विराजमान 
होने से बगीचे में कोई विशेषता आ गई दोगी। शास्त्रकारों का 
कहना है कि महात्माओं के संयम का परिचय तो उनके आसपास 
का वातावरण ही दे देता है । जहां मद्दात्मा विराजमान होते हैं, 
चहां उनकी शान्ति के प्रताप से बेर-विरोध रह ही नहीं जाता । जिन 
जीबों में स्वाभाविक वैर-विरोध होता है, ऐसे सिंह 'भौर बकरी 
सरीखे प्राणी भी निवर होकर शान्तिपूवेक एक साथ बैठते . और 
रहते हैं । भयभीत जीव भी निर्भय हो जाते हैं। इस प्रकार 
महात्माओं का प्रभाव चेतन जगत्‌ पर तो पड़ता ही है, किन्तु जड़ 
पदार्थों पर भी पड़े बिना नहीं रहता । इस नियम के अनुसार उन 
सहात्मा का प्रभाव मंडिकुक्त बाग पर पड़ा ही होगा | राजा श्रेणिक - 
सोचता होगा कि आज बगीचे में क्या अनोखापन है । इसी समय 
उसकी दृष्टि वृक्ष के नीचे बेठे महात्मा पर जा पड़ी। 
साधु के साथ वृक्ष का भी वर्णन किया गया है। साधु और 
घूक्ष की तुलना की जाय तो दोनों में बहुत समानता प्रतीत होगी। 
प्न्थकारों ने मुनि और दक्ष का साम्य बतल्ाया है। वृक्षों पर 
शीत और आठप गिरते हैं, सगर वे किसी के सामने फरियाद नहीं 


€ ध्प ) 


करते, बरन समभायपूर्रेकत सहन करते हैं। 

जिस प्रकार बृक्ष पपनर का आधात सहन करते हैं, उसी प्रकार 
छुम भी सइनशील् चनो | ऐसे ऊरने से समार की कठोर से कठोर 
जिपत्तिया सिर पर आ पडने पर भी तुम हृढ रह सकोगे | 
सहिष्णुता का अभ्यास फरना कल्याण का सागे है। जो सहनशील 
द्वोता है, वही आगे चल कर उनति कर सकता है । 

महाभारत में कद्दा है कि युधिष्ठिए ने भीष्म से कद्या-अब आपका 
अन्त समय सनिकट आ गया है, अत में आपसे एक बात, और 
पूछना चाहता हूँ । आपने सुके धर्म और राजनीति की अनेक 
बाते बदलाई हैं। मगर एक बात पूछना शेप रद गया है | वह 'अब 
पूछना चाहता है । 

भीष्म ने उत्तर दिया--जो पूछना चाहते हो, खुशी से पूदो। 
में तुम्हारी तिजोरी में शिक्षा की जो बातें रस दूँ, वे सुरक्षित 
ही ह्े। 

युधिष्टि--बोई प्रबल शठ्ठु आक्रमण करदे तो रानधर्म के 
अमुसार क्या करना चादिए ? 

भीष्म-इसके लिए में एक भ्राचीन कथा सुनाता हू) उसे 
ध्यानपू्वेफ सुनो | 

नादयों हा स्ममी समुद्र, सव नदियों के वर्तात से असमभन 
रहता था, कितु वेरतती नदी के बर्ताव से अप्रसन्न हुआ और 
कहने लगा+-तू घड़ी क्पटिन है ) तू निष्च्पट होकर मेरी सेया 
नहीं करती । 

नदी बोली--मेरा अपराध क्‍या है ९ 
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समुद्र-तेरे तीर पर बेत बहुत होते दूं; परन्तु किसी भी दिन 
तूने बेंत का एक दुकड़ा भी लाकर मुझे नहीं दिया। ओऔर-और 
नदियां तो अपने-अपने तीर पर होने वाली वस्तुए मुझे; संठ करती 
हैं पर तू बड़ी कपटमूृति है | तू ने आज तक मुझे बत नहीं दिया । 
समुद्र का कथन सुन कर नदी कट्दने लगी--इसमे मेरा कुछ 
भी अपराध नहीं हे। जब में जोश के साथ सपाटा मार कर 
आपकी ओर दीड़ती आती हैँ तय बेंत नीचे कुक कर प्रथ्वी पर 
लग जाते हूँ और जब मेरा पूर उतर जाता है तो ब्यों के स्यों खड़े 
दो जाते हैँ । इस कारण मैं एक भी वेंत को नहीं तोड़ पाती । ऐसी 
रिथति में मेरा क्या अपराध है ९ 
समुद्र ने कददा--ठीक है। में यह बात जानता हैँ, परन्तु तेरे 
साथ हुआ मेरा यह संवाद दूसरों के लिए हितकारी सिद्ध होगा। 
यह संबाद सुनाकर भीष्स ने युधिप्ठिर ने कह्य-युधिपष्ठिर | 
जब अपने से अधिक बलशाली शत्रु से सामना करना पड़े तब 
उया करना चाहिए, इस विपय में वेंत से शिक्षा प्रहण करो। शत्रु 
प्रबल दो तो लम्रता धारण कर लेना दी उचित है। बेत नीचे झुक 
जाता है, परन्तु अपनी जड़ को नहीं उखड़ने देता और पूर उत्तरने 
पर ज्यों का त्यों तन कर खड़ा द्ो जाता है। इसी प्रकार अपनी 
जड़ को मजबूत रखकर प्रचत्न शत्रु के सामने झुक जाना चाहिए | 
जो बहुत तेज सपादे के साथ आता है बह लम्बे काल तक नहीं टिक 
सकता । अतएव जब ग्रबत्त शत्रु आवे तो झुक जाना चाहिए और 
जब चला जा तो फिर ज्यों का त्यों खड़ा हो जाना चाहिए | सबल 
शत्रु के आने पर भी जो अकडू कर खड़ा रहता हैं, उसकी जडू 
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उप जाती है और उसझे लिए फिर सड़ा दोना शक्‍्य नहीं रहता। 
अतएव नम्र दोकर अपनी जड़ को उखइ जाने से बचा लेना दी 
बुद्धिमता है । 
युधिछिर को धरमेराज और अज्ञातशत्रु भी कहा जाता है। वह 
किसी को अपना शयरु नहीं मानते थे। इसी प्रकार वृक्ष भी 
अज्ातशयु दूँ, वे भी किसी को अपना श्र नहीं मानते। युधिप्ठिर 
की 'अजातशठ्रुता के विषय में तो तके सितर्फ भी द्वो समता है परन्तु 
बूक्षों की 'अजातशपरुता के विषय मं किसी को सदेद नहीं हो 
सकता | पयन, शीत, ताप, धूप, वर्षा आदि के कष्ट सहते हुए भी 
वे अडोल अचल रहते है। इसके अतिरिक्त वृक्ष की कोई शासा 
बिजली से खिर जाय अथवा पाला पड़ने से जल जाय या कोई 
फाठ ले तो भो शृक्ष रोता नहीं। जो शासाएँ अयशिए्ट रद्दती हैं, 
उददीं में ऋतु के अनुसार फलों फूलों को पोषण दिया करता है । 
ससार में एक दु सर तो पुत्र, माता या किसी आय स्वतनन की 
मृत्यु होने पर आ पड़ता हे ओर दूसरा 6 स वे रो कलप कर-- 
द्वाय द्वाय करके स्वय उत्तन्न कर लेते ६। परन्तु हानि द्वोने पर 
अपनी शक्ति का अ्रधिक हास न द्वोने दृक्र विऊास करना चाहिए, 
इस श्रकार फी शिक्षा लग वृत्षों से लें तो कितना लाभ हो, 
एक कवि कद्दता है -- 
रे मन! बइृक्त की मति लेह रे] 
काटन बाले से नहीं बेर क्छु, 
सांचन वाले से नहीं है स्नेह रे | 
फबि मन झो सबोधन करके कदटदा है-“अरे मन तू वबृक्त 
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से शिक्षा क्‍यों नहीं लेता ९ वक्ष को कोई कल्हाड़े से कादता हे त्तो 
वह उसके प्रति वेरभाव धारण नहीं करता; यही नहीं उसे भी 


: बह शीतल छाया और खाने फो फल फूल देता है। ओर दृत्त 


अपने को सींचने वाले पर भी राग नहीं करता। इस अकार वृक्ष 
प्रत्येक पर समभाव रखता है । हे सन | तू इस ससभाव को क्‍यों 
नहीं सीखता ९ 
वृक्ष में विद्यमान इस समभ्षाव को तुम क्‍यों नहीं धारण 
करते ९ वृक्ष से भी गये-बीते क्‍यों बन रहे हो ९ बृत्त को लोग जड़ 
समभते हैं. (यद्यपि वह जड़ नहीं, एफेन्द्रिय जीव है), लेकिन तुम 
तो चेतन हो। चेतन होकर भी इस गुण को अ्रहण नहीं कर सकते ९ 
जेसे वृक्ष किसी को दुःख नहीं पहुँचाता, उसी प्रकार मनुष्य 
किसो को दुःख न पहुंचावे, तो फिर संसार में कोई किसी का शत्रु 
ही न रहे! 
कदाचित्‌ आप सोचेंगे कि हम ऐसे सरत्त बन जाएँगे तो शत्रु 
हमें मार ही डालेंगे । परन्तु वृक्त इस विपय मे क्‍या कहता है? 
' वक्ञ कहता है-- में किसी दूसरे के द्वारा नहीं काटा जाता, किन्तु 
: अपने चशलों द्वारा दी काटा जाता हूँ । 
अगर कुल्हाड़ी में लकड़ी का हत्था न हो तो वृक्ष में घाव लग 
सकता है, पर वह कट नहीं सकता । वह जब कदता है तो अपने 
*बंशज लकड़ी के हत्थे की सद्दायता से ही कटता है| इसी प्रकार 
तुम्दारे श्रति अगर कोई बेर रखता हो तो भी जब तक तुम अपने 
मन को सहायता न दो, वह तुम्हारा कुछ भी नहीं कर सकता | 
तुम शत्रु के हाथ में अपने मन का इत्था देते हो तभी कुल्दाड़ा 


( १०२ ) 


रूपी वैर तुम्हारा अनिष्ट कर पाता है। तुम अपने मन को वेर फी 
ओर न जाने दो तो तुम्दारा कोई कुछ भी नहीं वरियाइ मस्ता। 
वृक्ष को अनातशदु कहने का यदी देतु है। इक्त क्रितने उपकारक 
हैं, फिर भी लोग अपने मोज शीऊ के लिए 3 हैं काट गिराते दैँ.। 
घाटकोपर में में जगल गया था । लीटते समय मेंने देखा कि 
जो बृक्त थोड़ी देर पहले हरा भरा खडा था, वद्दी अब धरती पर 
कदा पड़ा है । मेरे साथी साधुओं ने काटने वालों से पूछा--क्िस 
लिए तुमने इस चृक्ष को काटा है ९ उन्दोंने उत्तर दिया--इस बृक्ष 
के कोयले से चूना वी भट्टी पकाई जाएगी। पके हुए चूने को 
बंगला उनाने के लिए काम में लाया जाएगा । 
इस प्रशार बयहे बनयाने के लिए ऐसे उपकारी इरे भरे वृक्षों 
को काट फेंका जाता है । 
मैंने हृद्दीसों को देसा ढू । उनमें “कतिलुल द्वाजरः को मद्दा 
पाप माना गया है। अर्थात्‌ हर इक्षों को काटना अपराध है। इरे 
उच्त सब को शा त देते ६, परतु बगले सम को शान्ति नहीं दे 
सकते। केवल मराना के लिए ही उत्त नहीं फाद जाते, कितु 
आजकल तो मशीनों के कारण वृक्षों का व्यापक यिनाश दो रहा 
है। एनिनों मे भी लकड़ी ओर कोयन्ा क्राम में लाया जाता है 
आर इसके लिए वृक्ष काटे जाते हूँ। इस प्रझार यंत्रों ने वृक्षों का 
विशेष विनाश डछिया है। मार बृत्षों के नाश के साथ प्रहृत्ति फे 
सौन्दये झा और तुम्दारे सु का भी नाश द्वो रह्दा है । 
बाग में बृक्त के नीचे जो महात्मा बैठे थे, वद भी बृच्ध के समान 
ही सदनशीक्ष थे। कैसी भी आपत्ति क्यों न आ पड़े, उसे समता 
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पूर्वक सहन करने वाले थे । तुम भी वृक्ष के समान सहनशील 
बनो तो तुम्हारी आत्मा गुणशील वनेगी ओर तुम्हारा कल्याण 
होगा । | 
इस गाथा में बतलाय। गया है कि राजा ने साधु को देखा। 
अतएव यहां देखना है कि साधु किसे कहते हैं. ? साधु शब्द की 
व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 
साधयति स्व-्पर कार्याणि इति साधु: । 
अर्थात--जों अपना ओर दूसरों का कार्य साधता है, वह 
साधु कहलाता है । नदियां आती तो समुद्र की ओर हैँ, पर जिधर 
से जाती हैं, उधर के आसपास के प्रदेश को सींचती और फलद्र प 
बनाती जाती है| इसी प्रकार साधु सी अपना कार्य सिद्ध करते 
हुए दूसरों का कार्य साथते हैं, जेसे वृत्त स्वभावतः फलते-फूलते हैं 
आर यह नहीं सोचते कि हम दूसरों के लिए फलन-फूले, फिर भी 
दूसरों के उपक्वारक सिद्ध होते हैं, उसी प्रकार साथु भी अपना काये 
साधते हुए दूसरों का उपकार करते हैं। जैसे वृक्ष अपनी प्रशंसा से 
हषे और निन्‍दा से बिपाद का अनुभव नहीं करता, उसी प्रकार 
साधु भी अपनी निन्‍्दा से दु'खी नहीं होते और प्रशंसा से फूलते 
नहीं। जेसे वृक्ष पत्थर मारने वाले को भी फल-फूल; अन्ततः छाया 


देंते हैं, उसी प्रकार खाधु निन्‍्दा करने वाले को भी तत्व का बोध 
देते हैं और अपनी आत्मा के समान मानते हैं । 

इस प्रकार जो स्वयं मुक्ति की साधना करते हैं और उपासना 
फरनेव्नाले को मुक्ति का मांगे बतलाते हैं, वह साधु हैं। प्रदन 
किया जा सकता है. कि गाथा में जब साधु? शब्द का प्रयोग किया 
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गया है तो फिर उसी के समानार्थक 'सियतः पद का प्रयोग करने 
की क्या आपरययता थी ९ इस भ्रइन के उत्तर में टीकाकार कहते 
हूँ कि साधुता ग्रृहस्थों में भी हो सऊदी है। आरम्भ समारम्भ में ' 
रहने पर भी गृहस्थ स्व पर का कल्याण साध सकता दै। सादित्य में 
गृहस्थ को भी साधु शज्द से सम्बोधन किया गया है। जो अपने 
स्वार्थ का साधन करता हुआ परसा्थे को नहीं भूल जाता, वह 
गृहस्थ भी साहित्य में साधु कहा गया है। 
शुद्ग्थ की यद साधुता तुम्हें भी सोसनी चाहिए और बृत्षों 
से भी शिक्षा लेनी चाहिए। बृक्त अपने काटने बाले फो भी शीतल 
छाया देता है. इसी प्रकार तुम भी दूसरों फा उपवार करो | स्त्री + 
पुत्र आदि कुठुम्बी जनों को तो छाया देते द्वी हो, उनकी सार 
सभाल्न रखते द्वी हो, परठु जन कोई गरीब तुम्हारे यहा आकर 
छाया मागे तो उसे दुतफारों मत । 
श्रीज्ञातासूत्र में मेघ छुमार का वर्णन है। उसके पूर्वभव का 

भृत्तान्त बतलाते हुए कद्दा गया है कि एक द्वाथी ने अपने रहने के 
लिए जगल्ल में चार कोस का मडल बनाया था। परन्तु जब जगल 

में दाबानल सुलगा तो दूसरे दूसरे प्राणी अपने प्राणों की रक्षा 
के लिए उस भडल में आ गये। तत्र हाथी ने उन प्राखियों को 
बादर नहीं निकाल दिया, वरन्‌ स्थान दिया। जो प्राणी उसके 
मडल में झाये थे वे उसके आत्मीय या सजातीय नहीं ये, फिर ९ 
भी उसने विचार किया-जैसे मुमे आश्रय की आवश्यकता है, उसी 

प्रकार इन जोयों को भी आश्रय चाहिए। आशय पाने के लिए ही 

यह यहाँ आए हैं। अतएव इढ्ें आश्रय देना द्वी चाहिए। 
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हाथी की उदारता कितनी सहान्‌ है ९ हाथी ने फितने शास्त्रों 
ओर कितनी पुस्तकों का स्वाध्याय किया था कि उसमें इतनी बड़ी 
उदारता आ गई ९ तुमने शास्त्रों का स्वाध्याय किया है, पुस्तके पढ़ी 
हैं, फिर भी ऐसी उदारता नहीं क्यों नहीं आई ९ तुम पढ़े-लिखे 
हो, तुम में कोई बी० ए० है, कोई एम० ए० दे ओर किसी ने 
सरकार से रावबहादुर का खिताब पाया है, ण्रिभी तुम्हें इस 
प्रकार की उदारता का विचार क्‍यों नहीं आता १ 
हाथी ने उन जीवों को अपने मंडल में स्थान दिया । इतना ही 
नहीं, कितनेक प्राणी उसके पेरों के बीच में जो स्थान था, उसमें 
भी आ घुसे । फिर भी उसे क्रोध नहीं आया | उसने शरीर 
खुजलाने के लिए पर ऊँचा किया तो मौका पाकर एक खर्गोश उस 
खाली जगह में बेंठ गया । ऐसे समय हाथी को क्रोध आ सकता 
था | वह चाहता तो पैर जमीन पर रख देता और खरगोश फा कचूमर 
निकल जाता | चाहता तो सू'ड से पकड़कर दूसरी जगह फैंक देता। 
सगर हाथी ने ऐसा नहीं किया । उसने विचार किया-खरगोश आग 
के भय से यहाँ आया है, अतएव उसे आश्रय मिलना ही चाहिए। 
यह विचार करके उसने अपना पेर ऊपर ही उठाये रक्खा। बहुत 
देर तक ऊँचा रखने के कारण पेर अकड़ गया ओर हाथी घड़ाम से 
धरती पर गिर पड़ा। परन्तु अपनी उदारता के कारण उसने 
श्रें णिक राजा के पुत्र रूप में जन्म लिया । आपको विचाए करना 


है कि जब हाथी में भी इतनी उदाश्ता थी तो आप में कितनी 
उदारता नहीं होनी चाहिए ९ 


अशिप्राय यह है कि इस भकार गृहस्थ भी खाधुता को घारण 
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कर सफ्ते हैं। राजा भ्रे णिऊने निन साधु को देखा था, वह ऐसे गृहरथ 
साधु नहीं थे | इस बात को प्रकट करने के लिए 'सयत” पद दिया 
गया है। अर्थात्‌ बह महा मा आत्मा फी यतना करने याले सयमी थे । 
साधु और सयव ऊे साथ महात्मा को 'छुसमाहिय! भी क्ट्ठा 
है। 'सुसमाहिय' रा अथ है--रत्तम समाधि वाले | प्रदन है --यद्‌ 
निशेषण स्सिलिए दिदा गया है ? टमका उत्तर यह है कि छल 
लोग सयत तो द्वोते है और सयत के योग्य सब क्रियाएँ भी करते 
है, पर तु तत्तों की श्रद्धा उलटी रखते है जसे गोशालक और 
जमाली । जमाच्नी की बाट्य क्रिया उत्तम जोेटि की थी, परतु श्रद्धा 
बिपरीत थी | अतण्य साधु सयत होने पर भी वह समाधिमाए नहीं 
था। यह महात्मा विपरीत श्रद्ध वाले नहीं थे, उद्दें तत्त्वों 
के स्यरूप में कोई अ्म नहीं था, यद्द बात स्पष्ट करने के लिए 
छहे सुसमादिित फष्ठा गया है ! 
बह साधु सुद॒मार थे | जो कामदेय को पूरी तरह जीत ले, यह 
सुझुमार फ्दलाता ह.। उनका शरीर ऐसा था श कामदेव को 
भी जीव ले | अतणय उहें मुझुमार कह गया है| 
उम मे त्मा के लिए 'सुद्दोदय” विशेषण मी दिया गया है। 
मुद्दोद्य” का अथे है-सुस् के योग्य | जो सुर मे पत्ते हों, 
जिद्दोने कभी कप्ट न देखा हो वह शरीर से सुस्री कहलाता है। 
किसी मलुप्य ने पदले रुप्ट भोगे दवों तो वत्तेमान में कप्ट न होने 
पर भी दसके शरीर पर फ्प्ठों की छाया रद्द जाती ऐ और यारीकी 
से देसने वाला सम लेता है कि इसने क्‍प्ट भोग ६ै। झितु 
पदले कष्ट भोगने पर भो उनके शरीर पर दुसणाबोई चिह 
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नहीं था । अतएघ मुनि का शरीर सुखी जान पड़ता था। 
इसके सिवाय 'सुदोश्यं! का दूसरा अभिप्राय यह भी है कि 
उनका शरीर सुख के योग्य था, अर्थात्‌ वे सुख भोगने योग्य 
रूपवान्‌ थे। तीसरे, वह शुभोचित थे, अर्थात शुभ गुणों बाले थे । 
णजा श्रेणिक साधु के पास जाने के उद्देश्य से बाहर नहीं 
निक्त्ता था फिर भी कोन जाने कब ओर क्रिस प्रकार आत्मकल्याए 
के साधन मिल जाते हैँ | इधर राजा श्रेशिक का बाग में घूमने के 
लिए जाना और उघर अनाथी मुनि का आगमन होला ऐसा सुन्द्र 
योग था । इस सुगोग के द्वोने में भी कोई गुप्त शक्रित प्रच्छन्न रूप 
से विद्यमान थी, यह मानता ही पड़ता है । तुम भले प्रत्यक्ष से यह्‌ 
बात न मानो, परन्तु अनुमान से तो सानना ही पड़ेगा । 
राजा ने सुनि को देखा | सुनि को देखकर वह उनकी ओर 
ऐसे आकर्षित हुआ जेसे छुम्बक से लोहा आकर्षित होता है। मुनि 
पर दृष्टि पड़ते ही उसके सन में आया;--- 
तसस रूब तु पासिसा, राइणो तंमि संजए | 
अच्चंतपरयो आसी, अडलो रूवविम्हिओ ॥ ४ ॥ 
अहो वर्णो ! अहो रूवं, अहो अज्जस्स सोमया। 
अहो खंती! अहदो झत्ती | अहो भोगे असंगया ॥६॥ 
अ«--म्ुुनिराज के रूप को देखकर राजा श्रेशिऋ को अत्यन्त 
आख्ये हुआ। आख्ये चकित राजा अपने सनमें कहने कगा-- 
अहा, इन आय का वर्ण केसा है] इनका रूप कैसा है | इनकी 
सरलता और शीतत्नदा केसी है | इनकी क्षमा और निलोंभता 
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कसी अदभुत है । इनकी भोगों के प्रति निस्महता कैसी अनूठी है! 
व्यारयान -नाम की मद्दिमा तो माई जाती है, परन्तु नाम के 
साथ रूप का भी सम्नव है। सावारणतया जिसी को पहिचानने 
के लिए नाम का उपयोग किया जाता है, परतु कभी-कभी रूप से 
भी नाम जाना जाता है। राज्ञा मुनि के रूप को देखते द्वी समझ 
गया कि यद्द मुनि सयत और सुसमाधिमान्‌ हे । 
स्थानागसूत मे चार प्रफार के सत्य कद्दे गये हैं | नाम से भी 
सत्य द्वोवा है, म्थापना से भी सत्य द्वोता है, द्रव्य से भी सत्य होता 
है और भाग से भी सत्य धोता है। नाम से सत्य होता है इसमे 
भी सममने की आवश्यस्वा है। स्सी ने अपना नाम ही मिध्या 
घतलाया द्वो रूप से भी सत्य सिद्ध क्या जा सकता है, कितुस्सी 
मे रूप द्वी क्कूठा वना लिया हो तो $ अतएय नाम या रूप सत्य हैँ 
या नहीं, इस बात की परीक्षा करने को आपरयकता रहती है। 
लोग छल कपट से भी काम लेते दूँ, अतएव सावधानी रस़नी चाद्विए । 
कोइ मनुष्य ठुम्द्ार पास आर्र और भूठा नाम लेकर धोया 
दे तो यद सोटा काम कद्दलाएगा या नहीं ! ओर बढ अपराधी 
गिना जाएग या नहीं १ इसी प्रकार साधु न द्वोने पर भी कोई साधु 
होने का ढोंग करे तो बह घुराक्‍द्वा जाएगा या नहीं ! रोड पीतल को 
सोना कहकर ठगाई करे तो यद्द झ्पराध माना जाएगा या नहीं 
जैसे कितने दी लोग कल्चर मोदी को असली मोती कद कर वेचते है, 
उसी प्रसार भाव में भी घोसेयाज़ी चलती है । शास्त्र में कट्दा है - 
तय्तेणे वयतेणे, रूवतेणये य जे नय। 
आयार मावतेणे य, बुब्बइ देवकिन्विस ॥। 
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तप, रूप, वय, आचार-विचार झञादि की चोरी करना, इनके 
विषय में मिथ्या भाषण करना भावचोरी है। जो भाव अपना न दो, 
दूसरे का हो, फिर भी उसे अपना बतलाना भी भाव चोरी है.। जैसे- 
दूसरे की बनाई कविता को अपनी बनाई कहना, अथवा किसी की 
कविता के भाव लेकर उस पर अपना नाम दे देना। यह भाव चोरी 
है।भगवान्‌ ले कहा है कि नाम, स्थापना, द्रव्यऔर भाष, यह चारों 
सच्चे भी होते हैँ ओर मिथ्या भी होते हैं | अतएब इस विषय में 
बहुत सावधानी रखनी चाहिए। 
बह मुनि वास्तव में रूपवान थे । जेसा उनका रूप था वेसे ही 
उनके गुण थे । रूप बनावटी है या वास्तविक, यह बात मुखाकृति 
देखते ही मालूम हो जाती है। बनावटी रूप छिपा नहीं रह सकता। 
मुनि का रूप देखते ही राजा विस्मयथ से पड़ गया ओर सन में 
कहने लगा--अहा, यह सुनि केपे अतुल रूपवान हैं | ऐसा रूपवान्‌ 
तो मेंने कहीं नहीं देखा । 
राजा श्र णिक स्वयं कितना सुन्दर था; इसका वर्णन शास्त्र में 
आया है। एक बार वह सुन्द्र वस्त्राभूषण धारण करके अपनी 
रानी चेलना के साथ भगवान्‌ महावीर के समवसरण में गया था। 
भगवान्‌ के समवसरण में स्वभावतः बवीतरागता का वातावरण 
रहता है | फिर भी श्रे णिक की सुन्दरता देखकर साध्वियाँ भी सुग्ध 
दोकर सोचने लगीं--यह पुरुष क्रितना सुन्दर है | हमारे तप और 
संयम के फत्लस्वरूप दमें ऐसे ही सुन्दर पुरुष की प्राप्ति हो। ? इसी 
प्रकार रानी चेलना को देखकर साधुओं ने निदान किया था- हमारे. 
तप और संयस के फलस्वरूप हमें ऐसी सुन्द्री स्त्रो प्राप्त दो ! कहने 
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का अभिप्राय यद हैँ कि ओअखिऊ स्पय अतिशय रूप सम्पत था । 
यहा एक प्रइन उपस्थित द्वोदा है। रूप स्त्रियों मे अधिक होता 
है या पुरपों मे ? साहित्य में फरियों ने ख्ियों के रूप का बर्णन 
करते हुए सभी पदार्थों को स्त्रियों के रूप के सामने तुच्च बतलायां 
है। कितु भरत हरि इसे काप्रा रता कद कर कह्दते ६-- 
स्तनौ मासग्रथी क्नक क्‍नक्ऊलशावित्युपमितो, 
मुसत श्लेप्मागारं तदपि च शशाइ्ेन तुलितम्‌ । 
खव॒मूत्रविल न॑ करवरकर७स्पर्द जधनम, 
अहो निद्य रूप कक्‍्विजनविशेषैगुर कृतम ॥ 
जिसका निस वस्तु पर राग द्वोता है, बह उसकी गशसा करता 
है। यह स्वाभाविक है। विज भठ इरि उेरागी थे। वह क्द्द्ते 
ह--जो रूप अनेऊ प्रसार से निः्य है, उस स्री के रूप फो फवि 
बुथा ही मद्क्त्य देते दे! स्त्रियों के रतन मास के उभरे हुए पिण्ह 
के सियाय ओर क्या हैं ? मगर कमयिजन उ़ें फनक-रुलश कह 
कर मदृत्त्य भ्रदान करते हैँ । यह उनकी मोदाधता दी है । 
मोझा व मनुष्य सराब वस्तु मो भी अच्छी कदता है। यूरोपीय 
फवि भी कदते हैं. झि जय मनुष्य काम्राव यन ज्ञाता है तप सपद 
घीज़ को भी अच्छी कइने और मानने जगता है । 
भरते हरि आगे कहते दँ--जलियों का सुस भी कफ, पित्त और 
इलेप्म थूक फे घर फे अतिरिक्त और क्‍या है? फिर भी कवि 
उनके मुझ की चाद्रमा की उपमा देते देँ। यद्दी नहीं, स्त्रियों के 
मु फे सामने चद्रमा को भी तुच्छ वतलाते दूँ । स्त्रियों को कवि 
हसगामिनी और गजगामिनी कहते दूँ । इस प्रफार एस्द्ोंन स्त्रियों 
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के अंगपत्यंग का वर्णन करके उनके रूप को वहुत महत्त्व दिया है। 
इस पर प्रदन उपस्थित होता है कि क्या वाश्तव में लियों में 
ही रुप है । पुरुषों से नहीं ? इस संबंध में कवियों फा कथन है. 
ऊफ्रि अन्यान्य बातों में पुरुष, स्त्रियों से बढ़ कर है, किन्तु रूप की 
दृष्टि से तो स्वियोँ ही पुरुषों से बढ़ी-चढ़ी दें | स्रियों के रूप की 
ज्याला में पुरुष पतंग की तग्ह अपने प्राण होम देता हे। स्त्रियों 
के रूप की मोटिनी पुरुषों को पागल वना देती हे | 
सीता की रूप मोह्दिनी ने द्वी रावण का सकुदुम्ध विनाश 
क्रिया। होल्कर राजा ने इसी रुपमोहद्दिनी के फेर में पढ़कर राज्य 
का स्याग छिया और दामोदरत्ालजी भरी एक चेशया फे रूप के 
पीछे पायमाल हुए | 
इस प्रकार कबियों के कथनानुसार स्त्रियों के रूप के कारण 
ही पुरुष उनके शुल्ञाम वन रहे हँ। परन्तु वाम्तः में धोध्य 
स्त्रियों में अधिक रूप है ओर पुरुषों मे कम, तो र्त्रियाँ रूप को 
बढ़ाने के लिए क्यों कृत्रिम साधनों का उपयोग करती हैँ ० 
स्वाभाविक रूप से जिनके दांद अच्छे और मजबूत होंगे, वे लोग क्या 
नकली दांत लगवाएँगे ९ जिनके नेत्र तेजस्वी दूँ वे चश्मा 
क्यों चढ़ाएँगे ? जिनके प्राकृतिक साधनों में कमी होती है। वही 
ज्ञोग कृत्रिम साधनों की सहदयता लेते हैं। इसी प्रकार अगर 
स्त्रियों में स्वाभाविक पूरे सीन्दय हे तो फिर वे सौन्द्र्यबरद्धन के 
लिए कृत्रिम साधनों का उपयोग क्यों करती हं 0 जब उन्हें ध्मपने 
में सोन्दर्य की न्यूनता दृष्टिगोचर होती है, तभी तो कृत्रिम साधनों 
हारा झंगार सजाती हूँ और इस प्रकार अपने रूप को बढ़ाने का 


( ११३ ) 
प्रयत्न करती 
अभिप्राय यह है कि रित्रियों में रूप की कमी है। इसीसे उहढेँ 
कृत्रिम साधनों का प्रयोग करना पडता है।इस दृष्टि से देसें तो 
प्रतीत द्वोगा कि स्त्रियों मे पुस्षों से अधिक रूप सी दर्य नहीं होता। 
प्रारतिक रचना की दृष्टि से भी पुरुष, स्त्रियों की अपेक्षा अधिक 
सुदर होते है । ऐसी स्थिति में केबल मोद्दाघता के कारण दी 
पुरुष, स्तियों को अधिक रूपयती गिनते हैं ! 
मोर और ढेल्ल की सुदरता देखी जाय तो मोर की सुद्रता दी 
श्रेष्ठ प्रतीत होगी । मोर की गेेन और पर्सों जैसी ढेल फी गर्दन 
ओर पस सुदर नहीं दोते और न मोर के रंग जेसी शोभायमान दी 
होती है। मुर्गा और मुर्गी को देसिए। मुर्गा की चॉच जैसी लाल 
होती है, वैसी सु दर और लाल चोंच मुर्गा की नदीं। गाय भर 
आंडाफी देखा जाय तो गाय की अपेक्षा साह अधिक सुन्दर 
प्रतीत द्वोगा । जैसे सुदर सींग ह्रिण के द्वोते हैं, वेसे दिरणी के 
नहीं होते । सिंह री गर्दन पर जैसी सुन्दर अयाल द्योदी है, सिहनी 
की गन पर नहीं द्ोती | द्वाथी फे दाव जितने सुन्दर और लम्बे 
होते हूँ, हृथिनी के उतने सुदर और हूम्बे नहीं द्वोते 
इस प्रकार पशुओं पक्षियों में भी मादा की अपेक्ता नर दी 
अधिक सु दर होता है। तो फिर मनुष्य जाति में, ज्ञो सब प्राणियों 
में उत्टष्ट गिनी जाती है, पुरुष फम ओर रित्रियों अधिक सुदर 
कैसे दो सकती दूँ १ वास्तय मे स्त्रियों की अपेक्षा पुरुष अधिक 
स्वरूपयान्‌ होते दें, क्ितु फाम"धघ लोग पुरुषों ही अपेक्षा ख्रियों 
फो अधिक स्वरूपवान्‌ मानते और बदते हैं । 
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जो सशुपुरुप पहले ख््रियों से अधिक सीन्‍्दये मानते थे, वे भी 
जब उनके जंजाल में से छूट गये तो कहने लगे--झ्तियों में ऐसी 
क्या रूप सौन्दर्य है कि जिसकी कविजन प्रशंसा करते 6 । जिस 
प्रकार मछली अवसर मिलते ही जाल में से निकल भागती है? 
इसी प्रकार मह्पुरुप भी अवसर पाते ही स्त्रियों के जाल में से 
भाग छूटते हैं. और छूट जाते हूं तो उन्हें स्पष्ट भ्रतीत होने लगता 
है कि स्त्रियों में कोई रुप-सोन्द्य नहीं है । 
भरत हरि भी पहले पिंगला को ही अपना सरत्रेस्थ समझते थे, 
पर जब पिगला के जाल में से छूटे तब वह भी कहने लगे-- 
स्त्रियों में वास्तव में रूपसीन्दर्य नहीं है । फामीजन उनमें सौन्दर्य 
की कल्पना करते हैं. । 
सुनते हैँ, लेला, जिसके पीछे मजनू ने अपने प्रा्ों की भी 
परवाह नहीं की, देखने में वहुत कुरूप थी। फिए भी भोहान्धता 
के कारण मजनू को वह इतनी अधिक प्रिय लगी कि उसने उसके 
पीछे प्राणों का भी मोह नहीं किया । वास्तविक दृष्टि से देखा जाय 
तो मेह के कारण ही स्त्रियों में अधिक रूप माना जाता है और जहाँ 
रूप-सोन्दय नहीं होता वहाँ रूप-सोन्दय की कल्पना करली जाती है। 
मोहान्धता के कारण भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न प्रकार की 
स्त्रियों को सुन्दरी समझा जाता है। यूरोप में चमकीली आंखों 
वाली और भूरे रंग के वाल वाली झुबती, चौन सें चपटी नाक 
वाली युवती और सोमालीलेंड में मोटे तयो४ वाली युवती रूपवती 
ओर सुन्दरी मानी जाती है। भारत सें ऐसी सती में सौन्दये की 
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भमोद्दा धता के कारए वी अपनी-अपनी रुचि फे अनुसार सियों को 
रूपयती ओर सुन्दरी मान लिया जाता है। 
यह सब मोद वी लीला है, इसी मोइलीला के कारण राजा 
अेणिक्ष को देसफर साध्वियों ने और रानी चेलना को देखार 
साधुओं ने अपने तप-चरित को वेचरर रुप सौन्दर्य की इच्छा पी 
थी। फिर तो सर्ज्ञ भगवान्‌ ने सारा भेद जानरर और निदान 
का स्वरूप सममा कर तथा प्रायश्वित्त देकर उ्ें. शुद्ध स्या भा 
अर साधु साध्वियों ने भी भ्रायश्रित्त सा पाप की शुद्धि की थी। 
परन्तु कहने का आशय यह है कि पिस श्रेणिक या रूप देसकर 
साध्यिया भी मोहाध बन गई थीं, वही श्रेणिक मुनि का श्रतुल 
रूप देससर आश्रये मे पड गया । 
अ्रेशिफ जैसा स्वरूपबान्‌ रात जिन मुनि के रूप की प्रशसा 
करने लगा, यह मुनि क्तिने स्परूपवान द्वोंगे ? यद अनुमान 
फरना कठिन नहीं है। मुनि ने रूपबृद्धि के लिये बस्ाभूषण 
धारण नहीं किये थे, फिर भी उनका रूप कैसा अनुपम था १ इस 
पर स्त्रियों और पुरुषों को समभना चादिए फि शरीर की चमड़ी 
पर रहने बाला रूप सौन्दये ही सच्चा रूप सौदये नहीं है | सच्चा 
सौन्दय तो अन्तरात्मा मे रहता है | इसलिए चमडी के सौन्दर्य 
के भ्रम मे सत पडो। अन्तरतर का रूपसौन्दये दी मुख पर तक 
उठता दै। 
सुनि वृक्ष के नीचे बेंठे थे । उनसे शरीर पर आभूषण नहीं थे, 
फिर भौ बखाभूपषणों से सुशोभिव सुरूपवान्‌ राजा श्रेणिक ने मुनि 
में ऐसा क्या रूपसौन्द्य देखा कि उसके आश्चर्य बता पार न रहा १ 


इसका उत्तर यह है कि जो जिसका परीक्षक होता है, वही 
सकी ठीक परीक्षा कर सकता है. । द्वीरा की परीक्षा जीहरी ही 
>र सकता है | सुनते हैं--कोहीनूर हीरा, जो आज संसार का 
प्वेश्रे छ हीरा गिना जाता है, एक किसान को, कृष्णा नदी के 
कनारे मिला था। वह किसान उस हीरे की कीमत न आंक सका | 
इसका मूल्यांकन जौहरी ने ही किया । इसी प्रकार रूप वाहर की 
चसड़ी पर नहीं, हृदय में रहता है । परन्तु उस रूप को तो हृदय 
का परीक्षक ही जान सकता है. | राजा श्रेणिक हृदय का परीक्षक 
था । इसी कारण मुनि के हृदय का अतुल रूप उनकी मुखाक्ृति 
ओर आंखों में कलका देखकर वह चकित रह गया। 
दयालु, सत्यवादी ओर सदाचारी की तथा हिसक, असत्यवादी 
ओर दुराचारी की ऑँखो में क्या अन्तर होता है, यह बात तो 
आप भी जानते होंगे। कौन मनुष्य केसा है, इसकी परीक्षा 
उसकी आँखे देख कर की जा सकती हे। दयालु और सदाचारी | 
के रूप पर देव भी मुग्ध हो जाते हैं। देव स्वयं" रूपवान्‌ ओर 
बैक्रिय रूप धारण करने वाले होते हैं।। किन्तु वे भी सत्यवादी 
ओर सदाचारी मनुष्य के हृदय का रूप देखकर उस पर मुग्ध हो 
जाते हैं । 
तुम भी हृदय के रूप को प्राप्त करो और कदाचित्‌ न कर सको 
तो जिनमें हृदय का सुन्दर रूप है उनकी प्रशंसा करो। ऐसा करने 
से भी तुम्हारा कल्याण होगा । 
डपसान और उपमेय के विषय में लोग प्रायः भूल कर बैठते 
हैं। स्थियों का रूप बन करते हुए उपसा देने में जो भूले हुई हैं, 


ह। 


(११६ ) 


उनके सबंध मे छुद्ठ विचार किया जा उमर है। पर रात्रा श्रेणिक 
मुनि के रुप के तिपय मे सिसी प्रसार की भूल नहीं करता | वह 
अपने रूप के साथ मुनि के रूप की तुलना करता है। उसे शुनि 
का रूप अधिक जान पडता दे । जन मुनि के रूप की तुलना में 
झिसी का रुप नहीं टिक सकता, तय बहू कहता है- अदा, इन 
मुनि का रूप तो अतुल है । 
जिसकी आसों पर काम विझ्तर का चरमा चढा होता है, वह 
कुरूपा ख्री मे भी सुन्दरता दी देखता है। परन्तु घुनि वो देसने 
में राता की ऑों पर बह चश्मा नहीं चदा था। फिर भी राता 
को मुनि का रूप अतुल प्रतीत हुआ । 
स्सी प्यासे मनुष्य के आगे सुशवृदार तेल की सुन्दर शीशी 
रक्‍्सी ज्ञाय और दूसरे मिद्दी के पात्र में सादा पानी रक्सां 
जाय, तो बह दोनों मे से उसे पसन्द करेगा ९ प्यास न लगी द्वोने 
की द्वालत में भले कोइ तेल ले ले, तु जय ध्यास से कठ सूरत रहा 
होगा तय तो बहू तेल के बदले पात्री लेना ही पसन्द करेगा, फिर 
भ्ते बह मिट्टी के वत्तन में दी क्यों न हो। इसी प्रझार भूखे 
मनुष्य को रुसी-सूसी प्वार या बानरी की रोटी और दाल दी जाय 
ओर दूसरी ओर मिट्टी के वने सुदर केले, अ्रनार आदि सिलौते 
दिये जाएँ, तो भूस़ा मनुष्य दोनों मे से क्से पसंद करेगा १ उत्तर 
स्पष्ट दै। भूसा आदमी सेदी लेना चाद्देगा श्रीर मूल्यवान्‌ सिलीनों 
को भी सुच्छ सममेरा । 
इसी प्रशार राता भी मुनि के रूप के सामने सत्र रुपों यो तुच्छ 
मान रहा था। वद्‌ पिचार करवा दूँ रि दूसरों के रुप से मेरी भूय- 
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प्यास नहीं बुक सकती; परन्तु इन मुनि का रूप मेरी भूख-प्यास 
को चुका सकता है । यह सोच कर राजा कद्दू उठता है--अहो बणे | 
अहो रूप । 

वर्ण ओर रूप में क्‍या अन्तर है, यह देखना चादिए। शरीर 
के सुन्दर आकार के अनुसार जिसका रंग सुन्दर होता है, उसे 
सुबण कहते हैं । सोने को भी झुबरणे! कहा जाता है, पर किस 
कारण ९ अगर रंग के कारण ही साना सुवबण कहलाता हो तो 
पीतल का रग भी सोने के समान ही पीला होता हे । फिर उसे 
भी सुबण क्‍यों नहीं कहा जाता ? असल वात यह है कि सोने 
में और भी विशेषता है। कहा जाता है कि सोना भले हजार वर्ष 
तक धरती मे गड़ा रहे, लेकिन जब निकाला जाता है तो पहले के 
वरावर ही बजन में रहता हे--क्रम नहीं होता । इसके सिवाय उस 
पर जंग भी नहीं चढ़ती । पीतल का रंग भी पीला होता है, परन्तु 
सोने में जो विशेषता है वह उसमें नहीं | पीतल पॉच-दस वे तक 
ही जमीन मे गड़ा रहे तो उस पर जंग चढ़ जाएगी और बह सड़ 
जाएगा। सोने में ऐसा चिकनापन होता है. कि बह सड़ता नहीं। 
दूसरे वह वजन में भारी भी होता है तीसरे उसके परसाणुओं में 
ऐसा लोच होता है कि उसमें से पतले से पतले तार खींचे जा 
सकते हैं| इस प्रकार सोने में रंग के साथ कुछ ऐसी विशेषताएँ 
हैं। जिनके कारण वह सुबरण कहलाता है । किन्तु पीतल सुबरण 
नहीं कहलाता । 

राजा श्रेणिक दूसरों के वणे के साथ मुनि के बणे की तुलना 
करके फिर कहता है--यह वर्ण तो अतुल-अनुपम है । अहा केसा 
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असाधारण बणे है यद्द । दूसरे वर्णों पर तो देर सबेर जग चढ़ जाती 
है, परतु इनरा व तो ऐसा है कि उस पर जग चढ़ ही नहीं 
सकती। इस प्रखर विचार करके राजा मुनि के बे के -विषय में 
चक्ति दो गया। 
कह्दा जा सकता है कि मुनि के रूप में दूसरों के रूप से क्या 
विशेषता थी ? इसरा उत्तर यह है कि अय धातुझों की श्रपेत्ा 
सोने में जो विशेषता होती है, वही अय ऊे रूप की श्रपेक्षा मुनि 
के रूप मे होती है । 
सोने की भाति मुनि को अगर प्वृथ्वी मे दबा दिया जाय हो 
क्या उनके शरीर पर दाग न लगेगा १ क्या उनम प्राणान्त न हो 
जाएगा १ इसका उत्तर थद्‌ है कि जो नाथ है, ऐसे उन सुनिकों 
जमीम मे गाठ देने की द्विम्मत क्सिमे है ? सोना जड़ है, इस 
कारण वह गाडा जा सता है, और आग में तपाऊर पिघलाया जा 
सकता है, कितु मुनि को कौन गाड़ समता है और कौन सोने फी 
तरह पिघला सकता है. ? उह्ें आग तपा नहीं सस्ती और पवन 
दिला नहीं सम्ती । 
मघुनि शा ऐसा रूप क्‍यों था, यह आगे बतलाया जाएगा। 
यहाँ तो फेयल यद्दी कहना है कि उनझ्ा रूप अतुल अर्थात्‌ अनुपम 
था। उसके सामने देवता का रूप भी तुच्छ था। देव या रूप तो 
फभी ने कभी प्रिगड़ जाता है, कितु मुनि का रूप ऐसा था हि 
कभी प्रिगड़ ही ले सके । 
दूसरे लोग रूप के गुलाम होते है, पर भुनि रूप के नाथ थे। 
शाना भरे णिक भो सोचता है हम लोग तो रूप के गुज्ञाम हैँ, पर 
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"यह मुनि तो रूप के नाथ हैं। उनकी आँखों में अ्रंजन नहीं आंजा 
गया है, शरीर पर कोई आभूषण नहीं है, उन्होंने सुन्दर वल्र भी 
नहीं पहने हैं, फिर भी कितना सुन्दर रूप है। इस रूप के सामने 
मेरा रूप तुच्छ है? । 

तुमने अपने ह्वाथ में हीरे की अंगूठी पहनी हो और दूसरे 
के हाथ में सोने की अंगूठी पहनी देखो तो तुम्हें कोई आश्रय 
नहीं होगा। अपनी अंगूठी को तुच्छः भी नहीं सममोगे। हाँ, 
अगर तुमने चांदी की अंगूठी पहनी दो ओर दूसरे ने हीरे की; तो 

- तुम्हें अपनी अंगूठी तुच्छ प्रतीत होगी | तुम यद्दी सोचोगे कि मेरे 

पास तो कुछ भी नहीं है । जो कुछ है वह इसी के पास है । इस 
प्रकार राजा के जिस रूप को देखकर साध्वियाँ भी ललचा गई थीं, 
बही श्रेणिक मुनि के रूप के सामने अपने रूप को तुच्छ मानकर 
सोचने लगा--मेरा रूप बिकारी है, किन्तु इन मुनि का द्रव्यरूप 
ओर भावरूप निर्विकारी है । 
आज के लोग द्रव्य रूप के सामने भावरूप को भूल रहे हैं: । 
सगर आखिर तो भावरूप की ही शरण में जाना पड़ता है। भाव- 

रूप के समक्ष द्रव्यरूप तुच्छ है । द्रव्यरूप हो और भावरुप न 
हो तो उसकी कोई कद्र नहीं होती । 

यहाँ मैंने देखा कि एक आ्ाह्मण मिट्टी के शंकर, पाबेती, नाग, 
गणेश आदि कलापूबेक बनाता है, परन्तु दूसरे ही दिन उन्हें नदी 
में सिरा देता है । इसी प्रकार गणगौर भी कलापूर्बक सजाई जाती 
है और उन्हें सुन्दर वल्लाभूषण भी पहनाये जाते हैं, किन्तु खेल 
समाप्त दोते दी गणगीर को पानी में फेंक दिया जाता है। गणगौर 
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'का तो रानी आदि भी सम्मान करती है, परन्ठु उनके पास खड़ी 
जीवित ख्री वा उतना सम्मान नहीं स्या जाता । तो क्या वद्द स्री ; 
गणगौर से भी गई बीती है ? गणगौर को नदी में फेंक दिया 
जाता है, क्योंकि उसमे केयल द्रव्य-रूप ही है, भायरूप नहीं 
है। परठु उस ली मे क्दाचित्‌ द्रज्यरूप न हो पर भायरूप तो है 
ही। अतण्व उसे कोई नही मे नहीं फेंक सक्‍़ता । ऐसा करने का 
किसी को अधिकार नहीं । उसके पति को भी नहीं । 

इस प्रकार द्रयहप की अपेक्षा भायरुप दी उत्तम है, फिर 
भी आज के लोग भावरूप को भूलरर द्रव्यरूप में ही फँसे हुए 
है। इस भूल को दूर ऊरके सममना चाहिए कि पौद्गलिक वस्तुएँ 3 
माशवान्‌ है. | उनमे सौन्दये की कत्पना करना कल्पना माजही है। | 

इतने धिवेचन के याद बे और रूप के अन्तर को सममता 
आसान होगा। कुशल कारीगर सोने के जेबर वा सुन्दर घाट 
बनांता है और फूहड कारीगर उसी सोने का भद्दा घाट बनाता है। 
द्रव्य एस सा द्वोने पर भी कारीगरी के भेद से आदइवि में भेद दो 
जाता है। इसी प्रसार रग तो अच्छा हो पर अआहवि अच्छी 7 
दो--नार कान आदि अवययन वेडील ह्वॉ--तो रग क्‍या अच्चा 
लगेगा १? रग तभो अच्छा लगता है जन उसके साथ आरति भी 
अच्छी दो । मुनि वी आदइ ति भी अच्छी थी और रग भी अन्‍्चा 
था। यरट चतलाने ये" लिए बे के साथ रुप का भी उल्लेस क्या * 
गया है। 

रस्सी की आसे छोटी और कसी की वडी द्वोती हैँ । किसी 
की आँफों में लाल रेग्ग छोती है, रिसी की आँरगों में नहीं होती । 
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इन दोनों प्रकार की ओऑखों में कुछ अन्तर माना जाता है या नहीं ९ 
यद्यपि दोनों प्रकार की आँखों को नापा जाय तो कोई विशेष अन्तर 
नहीं पड़ेगा, फिर भी दोनों में बढ़ा अन्तर सममा जाता है. | 
सीता के स्वयंत्र सें बडे बड़े राजा भी आये थे ओर राम भी 
आये थे। नाप की दृष्टि से राम की और दूसरे राजाओं की 
आंखों में कोई खास अन्तर न पड़ता, फिर भी गहरा विचार करने 
से उनमें अवश्य अन्तर जान पड़ेगा | सीता को राम दूसरी दृष्टि 
से देखते थे और दूसरे राजा दूसरी दृष्टि से | दूसरे राजा सीता 
के रूप पर मुग्ध थे, राम नहीं । वे शान्ति से बैठे सोच रहे थे-- 
सीता को गरज होगी तो वह आप ही आएगी | 
जो अपूण होता है वद्दी ललचाता है; पूर्ण नहीं ललचाता। 
राम ललचाये नहीं । वे दूसरे राजाओं की तरह धनुर्वेध के लिए 
नहीं दौड़े | उन्होंने यह नहीं सोचा कि कोई दूसरा धनुर्वेध करके 
पहले ही सौता को न ले जाय । वह तो यही सोच रहे थे कि कोई 
सीता का वरण करले तो भी सेरी क्‍या हानि है ? किसी की इच्छा 
पूरी हो जाय तो अच्छा ही है। 
यह सोच कर राम सस्ती में बेठे रहे | किन्तु जब कोई भी 
राजा धलुबंध न कर सका, तब राजा जनक ने कहा-- 
वीरविहीन मही में जानी । 
अर्थात्‌-आज़ ऐसा जान पड़ता ठै कि यह पृथ्वी वीरों से 
खाली हो गई है। इस धराधाम पर एक भी बीर नहीं रहा । 
राजा जनक का यह कथन सुनकर लक्ष्मण ने उपालभ के स्वर 
में राम से कहा-- आप यहां सौजूद हैं और राजा जनक यह क्या 
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दर रहे दैं। आपडी आत्ाहो तो में सारेअकह्ाए्ड को उठा 
ताऊँ। 

लक्ष्मण के यद्द कहने पर भी राम को उत्कठा नहीं हुई। यद्दी 
दें, उद्दोंने लक्ष्मण को शात रहने का इशारा किया और खब 
उठकर राचाओं से कद्दा--किसी श्रन्य राजा को जोर आज़मानां 
दी तो भले आजमायें) ससी के मन की मन मे नहीं रह जानी 
चाहिए ।! ऐसा कद्दने पर भी जब कोई राजा न उठा तो राम ने 
धन्षुप उठाया और लक्ष्यवेध क्या । अतिज्ञा के अमुसार सीता ने 
पम के गले में चरमाला डाल दी 

इस प्रकार दूसरे रानाओं और राम की आँखों में अन्तर जान 
पड़ता है. या नहीं १ तुम भी राम जैसे ख्तत्र और शुद्ध दृष्टि 
बने तो इदद्र भी तुम्हारा गुलाम बन जाएगा। 

यहाँ तक अहो बण्णो, अद्दो रूव॑? इन दोनों पदों का व्याएयान 
क्या गया इससे आगगे कहा गया है--अद्ो अज्वस्स सोमयां । 
अथात आये की सौभ्यता भी कसी अनूठी है । अतएय यद्दा आर्य 
आर सौम्यता ये अर्थ पर विचार फरना है । 

आय शद के विषय मे श्रीपनयणासूत मे विस्तारपूर्यफ स्पष्टी 
करण रिया गया है। आये ओवेक प्रकार फे होते हैँ। कोइ के 
आये दोते हैँ, फोई क्षेत आये होते हैं और कोई घर्म आय दोते 
हैं! धन मुनि घम-्झाय ये। जो आये फ्मे ( वाणिज्य वगेरद ) 
करते हैँ, वे कमाये बददलाते हैं और जो आयधर्म या पालन परते 
हैं, वे धर्माये षद्दे जाते हैं । 

आत तो अनेप लोग अपने आपको आय पद्दते हैं, हित 
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वास्तव में आये किसे कद्दते हैं, इस विपय में कहां हैः-- 
आरात्‌ सकलदेय धर्मेभ्यः--दत्यायेः 

अर्थात्‌्-जो सब त्याग करने योग्य कामों से दूर रहता ढे, 
वह आये है। 

प्रइन यह है. कि त्याग फरने योग्य काम क्या है ९ गृहस्थों 
के लिए बारह ब्रत वतलाये गये हे । इन ब्रतों को दूपित करने 
वाले जितने भी कारये हूँ, उनसे दूर रहने वाला ग्रहस्थ-आय है । 
यह बात गृहस्थ-आय के संबंध में हुई । परन्तु यहां मुनि को आये 
कहा है। अतः मुनि को केसे करार्मों का त्याग करना चाहिए, यह 
यहाँ देखना है । 

साधु को किन-किन कार्मो से दूर रहना चाहिए, यह विपय 
बहुत लम्भा है। यहाँ संक्षेप मे ही कहता हूं। साधु के लिए 
सर्वप्रथम कनक-कामिनी का वर्जन बतलाया गया है. | कनक 
ओर कामिनी को अपनाना साधु के लिए त्याज्य ओर अयोग्य 
हैं। इस प्रकार जो साधु कनक और कामिनी से दूर रहता है, वह 
साधु-आये है । 

कनक ओर कामिनी के लिए संसार में अनेक प्रकार के झगड़े 
होते हैं. । इस युग में सुद्रादेवी ने--सोने चांदी ओर तांबे के सिक्कों 
ने कितनी अधिक अशास्ति फेला दी है। यह बात आपसे छिपी 
नहीं है. । 

आप लोग दिन-रात पेंसे के लिए दीड़ धूप कर रहे हैं. और 
पैसा संग्रह करके सी सुख का अनुभव नहीं कर रहे हैं। पेसे के 

लिए परस्पर युद्ध भी दोता है. और दजारों मनुष्यों के रुधिर की 
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नदियों बह जाती हूँ ! इससा बाह्य कारण कुछ भी क्‍यों न 
पतल्ााया जाय, परतु हृदय में रही हुईं द्रज्य सम्रइ की भावना ही 
मुख्य और असनी कारण है । ससार में चय से पैसे का आदर 
बढा है, तभी से संसार की दुर्देशा भी वढी है. | इतिहास को देसने 
से भी यद्द तथ्य स्पष्ट दी जाता है । 
में अपने प्रचपन की बाद कद्डता हू, उस समय देह्दाती लोग 
अमन आदि देकर शाऊ, भागी या मसाला ले जाते ये और वच्खु 
के बदले में वरतु लेने की अ्रथा अचलित थी | उस समय भी सिके 
का प्रचलन तो था, परतु आजकल ही तरह अधिक नहीं । और 
प्राथीन काल म वो वस्तुओं का ही परस्पर विनिमय द्वोता था | उस 
समय आज जैसी अशातित नहीं थी | परठु जग्र से सिक्के का 
चलन बढा है, तय से कपडे भी बढ गये है भर परिणाम स्वरूप 
अशातति भी ब८ गईं है | सिक्के को सम्रह करने की ब्ृृत्ति ने 
अशान्ति का पोषण किया दै। अब तो नोट चत्न पड़े हँ। इन 
नोटों के कारण सम्रद करने को बृत्ति को और भी अधिक वेग 
मिज्ना है और अशाति को भी इतना ही वेग मिनता है । 
कहने का आशय यद्द है कि ससार मे झगड़े बढने के कारणों 
में कचन भी एक प्रधान कारण हैं! साधु क्चन से दूर रहते हैं । 
सिक्‍के को अपने प/स भो नहीं रसते | इसी कारण वे आये कटे 
गये है । 
आप लोग सिक्का या कचन कय सम्रह तो करते हैं, परत क्या 
उसे अन था शाक की तरद काम में ले सछते हैं ९ पैखा खाने के 
कांम में नहीं आता, फिर भी उस पर लोगों का कितना ममत्व 
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भाव है ९ 

साथुओं के लिए जेसे कंचन से दूर रहना आवश्यक हे, उसी 
प्रकार कामिनी से भी दूर रहना आवश्यक - अनिव्राय हैं । 
कामिनी के कारण भी ससार सें कम फगड़े नहीं हुए या वत्तेमान 
में नहीं हो रहे है । कामिनी के महत्व के काग्ण अशान्ति रहती 
है, परन्तु आज तो पुरुर्षो के कारण भी श्शान्ति हो रही है। 
पहले कन्याविक्रय के संत्रंघ में बहुत सुना जाता था, अच वरविक्रय 
भी होने लगा है । लड़का थोड़ा पढ़-लिख गया कि उसकी कीमत 
बढ़ जाती है । 

परन्तु साधु न अपने पास कंचन-फामिनी रखते दूँ ओर न 
रखबाते ही हैं; क्‍योंकि रखना ओर रखाना एक ही बात है । ऐसे 
महापुरुप ही साधु आये कहलाते हैँ । 

आज अनेक कथित साथु भी ज्ञानप्रचार के नाम पर श्रावकों 
के पास पेसा रखबाते हैं ओर कहते हे कि ज्ञानप्रचार की दलाली 
करने सें हजे ही क्या हे ? किन्तु किसी भी बहाने से जो पेसा 
रखता है या दूसरों के पास रखवाता है, वह साथु नहीं कहलाता | 
उसे धर्माये भी नहीं कह सकते । 

अशिप्राय यह है कि साधुओं के लिए कनक ओर कामिनी 
का स्वयं रखना और दूसरों के पास रखबाना-दोनों सर्वथा त्याज्य 
ओर अयोग्य है । राजा अेणिक ने जिन मुनि को देखा, वे इन 
दोनों से दूर थे; अतएव इन्हें आये कहा गया है। 

अब सौम्यता के अर्थ पर विचार कीजिए, घनन्‍्द्रमा की ओर 
चाहे जितनी देर तक टकटकी लगाकर देखा जाय, मगर गर्मी नहीं 
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क्गेगी | चाद्र में गर्मी के पुदूगल ही नहीं हूँ । यद तो रससागर 
कहलाता है । कट्दा जाता है कि समस्त फ्लो मे रस वत्पन करने 
बाला चद्रमा दी है। सूर्य के प्रशाश को आतप और चद्ध के 
प्रकाश को उद्योत कहते हैं । 
तो जैसे च-द्रमा की ओर लगातार देसने पर मी ओऑसों में गर्मी 
का अनुभव नहीं होता, क्‍योंकि च द्रमा सीम्य है, उसी भ्रवार वद 
सुनि भी सीम्य ये | उनसे सुस्र से ऐसी सीम्यता टपफ्ती थी कि 
डे देसते रहने की इच्द्ा बनी दी रहती । 
आधुनिक वैज्ञानिकों और खगोलशाल्ियों का कथन है कि चर 
स्वत प्रफाशमान नहीं है, फिखु सूये के प्रसश से प्रसाशमान है। 
कितु शाख्र मे कह है कि पह स्वत प्रकाशमान है और वद॒ सूर्य 
से भिन दै। चदद्रमा में शीतलता का युण है और सूे में उप्णता 
का गुण है। अतएत्र चद्ध और सूस मे कोई सम्ध नहीं दे 
परन्‌ दोनों अलग अलग स्वय श्रकाशमान द्वे। 
चाद्रम। में गर्मी न होने फे सबध में सगोत्नवेत्ताओं का मत 
है कि जिस प्रकार काच पर सूर्य का प्रतित्रिम्य पड़ता है, फिर भी 
इसमे गर्मी नहीं चान पडती । उसी प्रजार चद्धमा पर भी सूर्य का 
अ्तिनिम्व पडता है, फिर भी उसमे गर्मी नहीं होती। परतु 
ग्रभीरतापूरेक विचार बरने से ज्ञात होगा फि सगोलवेत्ताओं का 
यह मत अमपूर्ण है। सूर्य की किरणों को किसी काच पर केरद्रित 
स्या जाय और उस काच के नीचे रूई रक्खी जाय तो रूई जनमे 
लगेगी। अगर काच म॒ सूर्य का प्रतिविम्म पडने से गर्मी नहीं 
दोती तो रुई केसे जलने लगती है १ इसी प्रदार अगर चद्ध पर 


( १२७ ) 

सूय का प्रतित्रिम्म पडले से ही चन्द्र प्रकाशित है तो चन्द्र में भी 
काच को तरह गर्मी उत्पन्न होनी चादिए। इसके अतिरिक्त अगर 
चन्द्र काच की तरह पारदर्शक है ओर सये की किरणों से ही 
प्रकाशित है तो फिर दिन में चन्द्रमा कलाविद्वीन क्‍यों दिखाई देता 
है ! 

एकादशी या द्वादशी के दिन, दिवस के समय चन्द्र और सूये 
दोनों साथ-साथ दीख पढ़ते हैँ, परन्तु चन्द्र निम्तेज दिखाई देता 
है। यदि सूय की किरणों के प्रतिविम्य से ही चन्द्र प्रकाशित होता 
है तो उस समय वह फीका क्‍यों दिखाई देता हैं ? छत समय तो 
वह अधिक प्रकाशमान दिखाई देना चाहिए, क्योंकि नजदीक 
होने से उसके ऊपर सूये की किरण अधिक पड़ती हैं । 

खगोलविज्ञ कहते हैं. कि दिन के समय चन्द्र की किरणें सूर्य 
के प्रकाश में दव जाती हैं, इस कारण वह फीका दीख पड़ता है 
अगर यही बात है तो फिर चन्द्र सये के अधीन-आश्रित केसे रहा ९ 

अगर चन्द्र से सूर्य के द्वारा ही प्रकाश आता हो जेसे हीरे पर 
सूर्य की किरण पड़ने से वह अधिक प्रकाश देता हे, उसी 
प्रकार चन्द्र में भी दिन के समय प्रकाश होना चाहिए । क्योंकि 
उस समय चन्द्र सूये से अधिझ निकट होता है, अतएव सूर्य की 
किरणे या सूय का प्रतित्रिम्ब अधिक पड़ता है । मगर हम देखते 
हैं कि चन्द्रमा दिन के समय अधिक प्रकाशित नहीं द्वोता | 

इन बातों से स्पष्ट है कि चन्द्र में सूये का प्रकाश नहीं आता, 
किन्तु चन्द्र स्वतः प्रकाशमान हे । 


हा, दो जेसी सौस्यता चन्द्रमा में होती 'है, उसी श्रकार का 
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सौम्य भाव इन मुनि में था| आये ओर सौम्य ये बीच भापस में 
संबंध है । जो घआय॑े दोना है वही सीम्य होता है श्रीर जो भा 
महदी द्वोवा वह सीम्य मो नहीं होता । जो अनाये कार्यो से िलग 
रहता है, उसी म॑ सीम्यता पा वास हो सक्या है, भय में नहीं। 
यह मुनि आये थे, अतएय सोम्य भी थे । 

इक्त के फल पूल तथा पत्ते आदि देसमरर अनुमान किया ना 
सफ्ता हैं. कि इस बृत्त या मूल उत्तम है, यहा की भूमि अच्छी 
है, आदि उसधी प्रतार श्रेणिक रात उन भुनि की सरीम्यता देस 
कर समम गया हि यह मद्दामा क्षमाशील, निर्नोम, शात तथा 
झदरियों पा दमन करने वाले हैं । 

आज पिज्ञान बहुत आगे धढ गया है । पहले न जानी हुई 
बहुत सी बातें भी आज लोग चानते हँ। पहले के अनेर गुण भी 
आज विरुसित हुए हैं | अतण्य इसकी सद्दायता से शास्त्र मे भी 
विकास फरो ओर शाक्नों को बातों को भी समभो तो आपको तथा 
दूसरों को बहुत लाभ हो समता है। ऐसा करने से 'आपको शा्र 
पर विश्वास भी द्वोगा और इस बात की प्रतीति भी होगी कि 
शाक्न में कैसे केसे गूढ तत्तों का समावेश है। आप अधिक न 
समम सऊँ तो अलुमान प्रमाण को दी समम लें। इससे भी 
चहुत लाभ होगा । अगर आप अमुमान प्रमाण को समझ लेंगे दो 
हो आपके झनेझ सशयों का समाधान आप दी आप हो जआायगा। 

आज बहुत से लोग कद्दते दै कि हम पुन म फो कैसे माने ९ 
इस प्रइन के उत्तर में हमारा कहना है कि अनुमान प्रमाण से 
म्रानो। विचार क्रो हि आप हजारों ख्री-पुरुषों को देपते है, फिर 


फ- 
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भी आपका मन किसी एक की तरफ ही क्यों आकर्पित होता है ९ 
ख्रथवा किसी को देखते ही मन में वेर्भाव क्‍यों जाग उठता है ९ 
किसी पर नजर पड़ते ही स्नेह की जागृति क्‍यों होती है. ९ इस पर 
अगर आप अलुमान करेंगे तो प्रतीत द्वोगा कि इसका फारण पूरे 
भव के सस्कार ही है। भगवान्‌ नेसीनाथ ओर राजोमती का नी 
भवरों का पू्बेसम्पंध देखते ही जाग्रत हो गया था। कद्दा जाता 
है कि लेला और मजनू का प्रेम पवित्र था। लैला सुन्द्री नहीं थी 
फिर भी सजनू ने उस पर प्राण निकछावर कर दिये। इसका कारण 
पृथभव का सम्बंध ही था| 

इस प्रकार अनुमान ह्वाग पुन्जन्म की सिद्धि होती है। श्री 
सूचगडांग सूत्र में पुनजेन्म की सिद्धि के लिए अनेक श्रमाण दिये 
हैं। उसमें कहा गया हे कि बालक जन्म लेते ही स्तनपान करने 
लगता है । यह स्तनपान करना उसने कहाँ और किससे सीखा ९ 
जन्मते ही वह स्तन चूसने लगता है; इससे यही अनुमान होता है 
कि उसने पहले ऐसा अभ्यास किया है । 

आघात का ग्रत्याधात होना संसार का नियम है। आपके 


कोई शब्द सुनाई दे ओर बोलने वाला दृष्टिगोचर न हो तो आए 


यही मानेंगे कि यह शब्द आगे से आया है। इसी प्रकार आ 


का जन्मा वालक भी जब स्तनपान करता हे, निन्द्रा लेता है औ 
हँसता है तो यही मानना पड़ता है कि उसका पहले का अभ्यार 


होना चाहिए । 
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होता है । मैं जल के घुलबुने फी तरद अभी उत्पन्न होकर अभी 
नष्ट दो जाने वाला नहीं हैँ, फितु पहले भी था। मे जाने कब से 
ससार में भटक रहा हूँ । अतएपय मुमे क्‍या उरना चाहिए, मिससे 
दुर्गति से बच सकल ९? इस प्रकार आप अपने कत्तेग्य को सममने 
में समर्थ होंगे । 
अल्ञमान प्रमाण द्वारा आप यह भी ज्ञान सकेंग्रे कि आत्मा 
है ओर वह अमर है|! इस प्रह्वार आत्मा की शाश्वतता पर 
विश्वास होने से आत्मसुघार को चाबी मिल जाती है। श्रात्मा 
का सुधार द्वी सत्र सुधारों का मूल दै। आज के लोग आत्मा को 
भूल रहे हें और यही सब चुराइयों का कारण है । 
मद्रिपान, मासभक्षण, वर कयाविक्य आदि दूषित प्रवृत्तियाँ 
आत्मा को भूल जाने के कारण ही बढ गई हैँ। आत्मा को जागृत 
रक्‍या जाय तो ऐसी भ्रद्वत्तियोँ नहीं बट सकक्‍तीं। अतएप आत्मा 
को जाग्रृत रख कर उसका सुधार करो। कद्दायत है--जिसका इहलोझ 
सुधरा, उसका परलोक सुधरा। इस सम्पध मे पूज्यश्री श्रीलालजी 
महाराप्र एक नात कह्दा करते थे-- 
एक बृद्ध स्त्री का सकान श्मशान के मार्ग में था। सुर्ते उसी 
मार्ग से इमशान म ले जाये जाते थे। बह बुद्धा घर्ममरायणा थी 
ओर प्राय धर्म की बातें ऊिया करती थी। कोई न कोई वातें करने 
के लिए उसके पास वेठा द्वी रहता । जम उसके मकातर के सामने 
से कोई सुर्दा निम्लता तो वह कद्ती -यह ज्ञीए स्पसे मे गया है। 
सुनने बाले पूठ्रते-- तुमने क्से देख लिया हि बह स्वर्ग में 
ग़या दे ? 
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बृद्धा कहती-- मेंने देखा नहीं है; क्रिन्तु उसकी श्मशानयात्रा 
भें सम्मिलित लोग जो वात करते जाते थे, वह मेंने सुनी हैँ । 
उनसे मैले अनुमान क्रिया कि वह स्वर्ग में गया है वे कोग उसकी 
प्रशंसा करते हुए कहते थे-- बड़ा परोपकारी था, वड़ा ही भला- 
मानस था /? तो ऐसा परोपकारी अगर स्व में नहीं जाएगा तो 
क्या पापी जाएँगे ९ 

इस प्रकार जो संसार को भी अपने सत्कारयों द्वारा स्त्रगे बना 


लेता है, ओर जिसकी लोग प्रशंसा करते दूँ, उसी को स्वगे मिलता 
है। रामदास ने कहा हैः-- 


जनी निन्दति सवे सोड्टन दया वा, 
जनी वन्दति सर्व भावे करावा | 
अथेात- लोग जिस काय की निन्‍्दा करते हैं, उस काम को 
छोड़ देना चाहिए और जिस काय की प्रशसा करते हैं, वह करना 
चाहिए। यही स्वगे का मांगे है। 
इस प्रकार जिनका यह लोक सुधरा है, उनका परलोक भी 
खुधरा है। अतएव अगर आप परलोक का सुधार करना चाहते हैं: 
तो इस लोक की चिन्ता करो, इसे प्रशस्त बनाओ । निन्द्नीय 
कार्मों का त्याग करो | हि 
प्रइन होता है-- निन्‍दनीय काम किसे माना जाय ९ बहुत बार 
लोग अच्छे कार्मों की भी निन्‍्दा करने लगते हैं; तो कया निन्‍्दा 
के भय से उनका भी त्याग कर देना उचित है ९ 
इस प्रश्न के उत्तर में ज्ञानी कद्दते हैँ--- श्रेष्ठ जन जिन कामों 
की निन्‍दा करते हैं, दे त्याज्य हैं । किन्तु श्रे.्त जन जिन कार्यों की 
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प्रशसा परते हैं, उनयी अगए लोग निदा करें दो भी उस निनदां 
से उर फर उप त्याग नहीं फरना चादिए | 

आत्मा पो पहुचात लेने से भले घुर यार्मों या वियेझ एसम्न 
होगा। अतस्य शआात्मा फो पदचान पर वैरभायना पा परित्याग करो 
भर प्राणी मात्र फे प्रति मैथ्ोसयथ स्थापित करो। अत करण 
मे सीम्य भाव को जागृत करो । 

राजा सुनि पी सीम्यता फे ्रिपय में जो छुद्ध कद रद्मा है, यह 
पाशवपिक्ता फो देस कर कद्द रहा है। चद्रमा फी किरणों से 
ओर उसझी सीम्यता से कुमुरिनी विउृस्चित दो सक्दी है भौर 
दूसरी बनरपतियों यो भी रस मित्य सस्ता है, %तु यद भात्मा 
के पिज्ास में समर्थ नहीं है। यद्द आत्मा मे रस को भी उत्पन्न 
नहीं कर सकता। परु उन श्ाय मुनि की सौम्यता आत्मा फा 
विडास करने वाली थी। भात्मा कैसा द्वी क्रोध, मान, मायाया 
लोभ से युक दो, कि तु भाये मुनि का सुपर देखते ही वह शान्त दी 
ज्ञावा था। राजा सोचता छे- 'मेरे हृदय का त्रिविध ताप इन 
आये मुनि फा सौम्यता देसते ही शान्त द्ो गया है| इसी काएण 
में उनकी सीम्यता की प्रशसा बरता हूँ और मानता हूँ कि ससाए 
के समस्त शीतलता देने वाले पदार्थ भी इन मुनि की सौम्यवा के 
सामने तुच्छ दे । 

राजा श्ेणिक भुनि की सौम्यठा वी प्रशसा करने के पश्चात 
उनकी क्षुम! की प्रशसा फरता है-- अधष्टा, इन मुनि में फंसी 
क्षमा है । 

बाह्य जा सकता है कि राजा ने द्ुनि की क्षमाशीलता फो फेसे 
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जान लिया ९ परन्तु बृक्ष के मूल को न देखने पर भी वृक्ष को 
देखने से मूल का अनुमान हो सकता है, उसी प्रकार मुनि के 
मुखमंडल पर मलकने वाक्ती सोम्प्रता को देखकर राजा ने अनुमान 
से जान लिया कि मुनि में आम्थयेजनक क्षमाभाव है। विचक्तण 
राजा के लिए यह समझना कठिन नहीं था । 
क्षमा किसे कद्दते हैं ? इस प्रइ्त पर ॒ विचार करना भी यहाँ 
प्रासंगिक है । आज कई लोग कायरता को क्षमा समभ बेठे हैं परन्तु 
यह उनकी भूल है। क्षमा का वास्तविक स्वरूप कुछ दूसरा ही है । 
एक बदाहरण लीजिए:-- 
कल्पना कीजिए, तीन मित्र घूमने जा रहें हैं। रास्ते भें किसी 
चौथे आदसी ने उन्‍हें गालियाँ दीं। उन तीन मित्रों में से एक 
विचार करने लगा-- 'मैने इसका कुछ बिगाड़ा नहीं है, फिर क्‍यों 
यह गालियाँ दे रहा है १ क्या कहूँ, अगर मुझमें शक्ति होती तो 
इसकी अक्ल दुरुस्त कर देता । मगर यद्द मुझसे अधिक बलवान 
है। कुड कहूंगा तो उन्नटी मार खानी पड़ेगी ।! इस प्रकार विचार 
कर वह चुप रहा। पर उनके हृदय में गाली देने वाले को दंड 
देने को भावना है ओर बह मन ही सन उसे कोस रहा है । उस 
पर क्रोध कर रहा है । 
दूसरे मित्र ने गाली देने बाले का सामना किया। क्यों 
निष्कारण गालियों दे रहा है ९? कह कर उसने अपनी शक्ति का 
परिचय दिया ओर उसे दबाया । 
तीसरा मित्र विचार करता दे-- यह मुझे दुष्ट, वेबकूफ, नाला- 
यक कह कर गातियाँ देता है, तो मुझमें कोई दुष्टध्ता या नाज्नायकी 
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तो मद्दी आ गई है ? अगर वाच्तर में सुममे दुष्टता एवं नालायकी 
आ गई है तो मुके इस पर बोध क्‍यों करना चाहिए १ प्रत्युत 
इसका आभार मानकर सुमे अपनी दुष्टवा को दूर करना चाद्रिएं। 
आर यदि मुभमे वास्तय में दुष्ठता या नाज्ञायकी नहीं हैं तो मैं क्यों 
मारनूँ कि यद्द मुके गालियां दे रद्दा है। मुझे नाराज द्वोने की भी 
कया आवश्यकता है ९ मुझे यिश्वास है ऊि में दुष्ट नहीं हूँ, नालायक 
भी नहीं हू, तो फिर दूसरे किध्ी के फ्डने से में क्यों क्ोघ 
फरूँ के 
ते प्रसार एक आदमी ने अपनी असमर्थत्रा जान कर गालियाँ 
सहन की ओर बैर का बदला लेने पी बृत्ति होने पर भी चुप्पी 
धारण की। दूसरे ने अपनी शक्ति का परिचय देकर छसे दबाया 
ओर तीसरे ने यह माना दी नहीं कि यह भुमे गालियों दे 
रहा है। 
यों ती पहले 'आ्रादमी ने भी गाली देने वाले से कुछ नहीं कद्दा, 
किए छसे छमाशील क्‍यों न मान लिया जाय १ परन्ठु उसे क्षमा 
शील इस कारण नहीं कद्दा जा सझता, क्योंकि उसके हृदय में बेर 
लेने की शक्ति हे। अपनी अशक्ति के कारण द्वी वह चुप रह्दा है; 
ऋमाभावषना के कारण नहीं । 
आज्न के कई लोय इस भ्रझाए फी कायरता अशक्ति को ही 
क्षमा माम बैठे है, पर शास्तकार कद्दते है-- इस अकार की क्षमा तो 
तमोगुणी क्षमा दे। सच्ची सतोगुणी क्षमा तो तीसरे मिय से हैं; 
जिसने शक्ति दोने पर भी विचारपूर्पक क्षमा धारण की है । 
राजा ने मुनि को देखते द्वी समक लिया क्‍ि यद्द मुनि क्षमा 
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शील हैं। शाक-भाजी चेचने बाला कू जड़ा द्वीरा-माणिक का मूल्यां- 
फन नहीं कर सकता, उसी प्रकार जो गुणों का परीक्षक नहीं होता, 
वह मुखाक्ृति को देखकर नहीं ज्ञान सकता कि इन मुनि सें क्षमा- 
भाव है। परन्तु राजा तो शुणों का परीक्षक था। वह मुनि को 
देखते ही उनके क्षमाभाव को ताइ गया। कई लोग रुपये को पत्थर 
पर बजा उसकी परीक्षा करते हैं और कई ऐसे कुशल होते दे कि 
हाथ में लेते ही जान जाते हूँ कि रुपया खोटा है या खराब है ९ 

राजा यह भी समझ गया कि यह मुनि निर्लेभि ओर कामभोगों 
से विरक्त हैं। मुनि की काममोगों से विरक्ति को भी राजा ने 
आम्ययेजनक सममझ्का । इसका कारण यह है कि बहू भोगों का 
त्याग करना बहुत कठिन मानता था। जेसे घन आपको बहुत प्रिय 
है, अतणव उसका त्याग करना आपको अत्यन्त कठिन जान पड़ता 
है। ऐसी स्थिति में आप किसो को लाखों का त्याग करते देखे 
तो आपको आशय होता है। यही बात राजा के विपय में भी 
सममनी चाहिए। 

राजो में सी, कम से कम स्वार्थ के लिए ही सद्दी, थोड़े बहुत 
अंश में कमा ओर निर्लोमता के गुण विद्यमान होंगे, परन्तु जब 
मुनि में निःस्वारे क्षमा और निर्लोभता के गुण देखे तो बह अपने 
गुणों को भूल गया और कहने ल्गा--अहा, यह मुनि तो साक्षात्‌ 
क्षमा ओर निर्लोभिता की मूर्ति हें ? ओर मुझमे तो कुछ भी नहीं 
हे 0 

जेसे राजा ने मुनि के साथ सम्बन्ध स्थापित किया, बेसे ही 
आप भी गुणी जनों के साथ सम्बन्ध जोड़ो | कदाचित्‌ आप शुर्णों 
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को न झपना से वो विन्दोंने अयनाया है। उनकी प्रशसा करो। 
यह भी कल्याण का सा है। गादी को सींच ले जाने को शक्ति वो 
छेवल एजिन मे दी द्ोती है, दूसरे डिन्चों म नहीं, फिर भी जो 
डिब्बे एनिन के साथ जुड़े रहते हूँ, ये भी उत्तके साथ अग्रसर 
दोते जाते हैँ। आय मझत्माश्रों फे साथ सम्पस्ध थोड़ लेंगे तो 
उनरे साथ आपता भी इल्याण द्वो जाएगा । 
राजा क्षत्रिय था। व वणिकों को तरह सतत मीटिक प्रशसा 
करफे द्वी रह जाने पाला नहीं था। अवण्य उसने विचार क्रिया- 
मैंते इन आर्य मुनि में गुण देखे दे । तो नमस्कार आदि करके 
विवेक प्रदर्शन भी करना चादिए । 
वास्तन में नमस्कार पद्दी सच्चा है जो गुण जानने के परचातू, 
किया जाता है । फेवज्न बाहर का रूपरद् ही नहीं देखना चादि०्, 
बरन्‌ गुण देखना धाद्धिए । राजा ने पद्ले सुनि के शुणों पर ही 
विचार किया, क्योंकि शु्णों फ्रो जाने बिना नमस्‍्कार करना भी 
उचित नहीं । राचा ने पहले सुनि के गुण देखे, फिर गुणों की 
प्रशसा की और फिर उह नमस्कार करने का विचार क्रिया। इस 
प्रकार वह प्रदासा करके ही नहीं रह गया, उसने नमस्पार भी 
किया | आप भी कोरी बातें करके ही न रह जाएँ, परतु काये करके 
बताएँ। काम मे करना और सापण किये जाना भी एक अकार का 
बकवाद है । 
राजा ने सुनि को देखा और उनके गुणों का परिचय पाया तो 
सोचने ल्गा--इन मुनि के सामने मैं किसी विसात मे नहीं। बह 
अपने अहृकार को भूल गया । अहकार को छोड कर प्रकद् रूप से 
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सुनि को वंदन नमस्कार करने के लिए उद्यत हुआ। शाखकार आगे 
कहते हें-- 
तस्स पाए उ चंदिन्ता, काऊण य पयाहिण। 
नाइद्रमण[सन्‍्ने,  पंजली  पढिपुच्छई ॥७॥ 
अथ्थै--राजा श्रेणिक मुनि के चरणों को वंदून करके, उनकी 
प्रदक्षिणा करके, न चहुत दूर प्मौर न वहुत पास बेठ कर, दोनों 
हाथ जोड़ कर सुचि से पूछने लगा । 
गणुधर देव ने अभी तक राजा के मानसिक भावों का वर्णन 
किया। अब वह राजा के प्रकट भावों का वर्णन करते हैं. । 
श्रेरिक क्षत्रिय था। ज्षत्रियों का हृदय वास्तविकता की जान 
लेने के अनन्तर विनम्र बन जाता हे, साधारणतया क्षत्रिय, सिर 
पर सद्छुट आ जाने पर भी मस्तक नहीं झुकाते हैं, किन्तु गुणों का 
परिचय पा लेने के परचात्‌ मस्तक क्रुकने में संकोच भी नहीं 
करते। राणा प्रताप ने अकबर के सामने सिर नहीं ऋुकाया तो 
अन्त तक नहीं कुकाया । सुना जाता हें; अकबर ने यहां तक कह- 
लाया कि अगर आप मुझे; मस्तक क्ुका दें तो मे अपने राज्य का 
छठा भाग आपको दे दु'; किन्तु स्वाभिमान की रक्षा के लिए राणा 
प्रताप ने अकबर के इस प्रस्ताव को भी ठुकरा दिया। वह जड्ञ्लों 
सें अपने दिन काटने लगे, सांति-भांति के कष्ट सहन करने लगे, 
परंतु अन्त तक उन्होंने सिर नहीं कुकाया | इस प्रकार क्षत्रिय कष्ट 
सहन कर लेते हूँ, पर मस्तक नहीं नमाते | हां, किसी में गुण देखते 
हैं. तो मस्तक कुक्ाने में संकोच भी नहीं करते | 
राजा श्र णिक मुनि के गुणों को देखकर सवारी से नीचे उतरा, 
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उनऊे पास गया ओर उनके चरणों में अपना मस्तक नमाया। यही 
नहीं, उसने मुनि की ग्रदक्षिणा भी की । 
>.प्रदक्तिया का अथे आजकल दूसरा स्थाजाता है परतु में 
उससे भिन्न - अर्थ करता हैँ) मेरी कोई भूल बतलादे धो उसे 
मानने मे मुझे: सफोच नहीं होगा। प्रणाली के अनुसार भ्रदक्तिणा वा 
अथे अलग है. और शाल्र की बात अलग है । शास्त्र मे जहा कद्दी 
वर्णन आता है, पहले चरणपदन करने का बेन आता है | यथा- 
आलोय पणाम॑ करइ 
“भगवती सूज 
अ्र्थात--जहाँ से दृष्टि पड़ी वहीं से बादना की; और फिर 
पास में आरर प्रदक्षिणा की। ऐसा शास्त्रों मे बणेन आता है। वास्तव 
में प्रदक्षिणा का अर्थ बादनीय के आजूवानू घारों ओर आयत्तेन 
करना है। जिस स्थान से घूमना आरम्भ किया, चारों ओर धूम 
फर उसी जगह आ जाना एऊ प्रदक्षिणा है। इस प्रकार आयत्तन 
ओर प्रदक्षिणा मे अठर है। द्वाथ ज्ञोड कर एक कान से दूसरे 
कान तक फिराना आउर्सन कहलाता है और प्रदक्षिणा वन्‍्दूनीय के 
चारों ओर घूम कर उनके शुर्णों का बरण करना है। आवत्तेन का 
धर्णुन समयायागसूत में किया गया है। मुनि को वन्द्रन करते 
सम्रय आयाहिण पयाहिश! का पाठ पढ्ा जावा है; उसमें पयाहिण 
का अयथे प्रदक्षिणा करना है । 
विवाद के समय वर वधू अग्नि की श्रदक्षिणा करते हैँ। 
पति के साथ अग्नि की प्रदक्षिणा करने के परचात्‌ सच्ची झाये बाला 
प्राय समपिंत कर सकती दै। परत अपनी प्रतिज्ञा से वनिक भी 
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विम्ुख नहीं होती | प्रदक्षिणा तो आपने भी की होगी और प्रतिज्ञा 
भी को होगी। तो फिर जो कत्तेठ्य स्त्रियों का साना जाता है, वह 
क्या पुरुषों का नहीं है ? सदाचारिणी महिला प्रदक्षिणा करने के 
पश्चात्‌ अपने पति के अतिरिक्त अन्य पुरुषों को भाई या पिता के 
समान मानती है। इसी प्रकार सदाचारी पुरुष अपनी पत्नी के 
अतिरिक्त अन्य समस्त स्त्रियों को अपनी माता या बध्दिन के समान 
मानता है । 

यह लौकिक व्यवहार की बात हुई । यहां अ्रेणिक राजा ने भुनि 
को प्रदक्षिणा की है। इसका अभिप्राय क्या है, यह सोचना है। 
मुनि को प्रदक्षिणा करने का अथे मुनि के गुणों वो अपनाना है । 

राजा ने मुनि के गुणों »ो प्रशंसा तो पहले ही की थी, परन्तु 
व्यवहार में मुनि को प्रदक्षिणा करके उनके गुणों को स्वीकार किया 
ओर उन्हें अपना गुरू अगीकार किया। इस प्रकार उनके शुर्णों 
की अपनाकर, हाथ जोड़कर बहुत दूर भी नहीं भर बहुत पास 
भी नहीं--समुचित दूरी पर मुनि के समक्ष बेंठ गया। बहुत 
सन्निकट बेठने से मुनि की आसातना हो सकती है. और बहुत 
दूर बेठने से बात बराबर सुनाई नहीं पड़ती । राजा ने इस प्रकार 
बैठकर मुनि से प्रइन किया। 

तरुणो सि अज्जो पव्वइओ, भोग कालम्मि संजया | 

उबड्डिओ सि सामण्णे, एयमइ्ड सुणेमि ता॥८॥। 

अथेः-हे आये | मै यह सुनने का इच्छुक हैँ कि आप भोग 
के योग्य इस तरुणावस्था में संयम में क्‍यों तत्पर हुए हैं. ९ 
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व्यारयान --रात्ा अनेक कला कौशल, विज्ञान दशेव आदि फे 
तत्तों का जानकार था | वह चादृता तो इन प्रिषयों से सबंध रसने 
बाला प्रइन पूछ सकता था। परतु उसने देसा कोइ प्रइन न पूछ 
कर पर सीथासादा प्रइन झिया । श्रदन पूछने से पहले राजा ने 
कहा-आपकी स्प्रीकृति द्वो तो में आपसे एक श्रर्न पूद्रता चाइता 
हूँ । जब मुनि ने कहद दिया कि जो चाह, पूद् सऊते हो, तब राजा 
मे मुनि से प्रश्न क्यि-आपने भर जयानी मे क्‍यों दीक्षा धारण 
की ९ इस तरुणायस्था में तो भोग भोगना प्रिय लगता है. । फिर 
आप बिरक्‍्त होकर सयम का पालन करने के देतु कैसे निकल 
पड़े १ आप इद्ध द्ोते तो सयम फो धारण करना उचित कहलाता | 
अगर आपऊी तरह सभी तरुण साधु बन जाए तो गनभ हो जाय। 
मैं सब से यह प्रश्न नदीं पूछ सस्ता, किस जो मेरे सामने युया 
कथा मे सयम लिए बैठे हैं, उनसे उसका कांस्य जानना मेरा 
कत्तेब्य है। में सब चोरियों को तो रोक नहीं सऊवा, कितु ऑथों 
के सामने होने वाली चोरी को रोकना मेरा कत्तेव्य है। अपने 
कक्तेव्य का पालन मक्‍क तो में राजा कैसा ? अ्रुुचित और 
अशोभाए्पद काये को रोकना मेरा कत्तेव्य है । तरुणायस्था में संयम 
लेना अशोभारद है। इसी कारण मैं आपसे इसका कारण जानना 
घाद्दता हूँ । किसी दुख से वद्धिग्न द्योकर आप साधु बने हों तो 
निःसकोच कट्द दीमिए, जिससे मैं आपता दुस दूर फरने में 


सहायक द्वो सदू । 
भणिर की तरदइ आज का युउक्यगे भी ऐसो शंसा करता दे। 


मानो इस प्र्मर कि शंका का निरसन करने फे लिए दी इस 
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अध्ययन की रचना की गई है। मन में किसी प्रकार की शंका हो 
तो, राजा की तरह नम्नतापूर्वक प्रश्न, करने पर उसका समाधान भी 
हो सकता है, परन्तु यदि कोई परिडितस्मन्य बन जाय ओर यह 
समभ बैठे कि में, सब कुछ जानता हूं, तो फिर शंका का समाधान 
केसे हो सकता है ९ 
आज के युवकों वी जो मनोदशा है, उसी सनोदशा को राजा 
प्रकट कर गहा है । शास्त्र त्रिकालदर्शी है और इसी फारण 
आधुनिक युवकों की शंका का समाधान इस अध्ययन में किया गया है । 
आज अनेक लोगों का ख्याल है कि इस संसार में जो कुक 
भी है, भोग सोगने के लिए ही है, किन्तु धर्म ने भोग भोगने में 
बाधा डाली है। शास्त्र में ऐसे कथन का उत्तर दिया गया है। 
शास्त्र स्वयं मुँह से नहीं बोलता है, अतएव शास्त्र के ज्ञाताओं को 
सतक होकर शास्त्र का प्ररूपण करना चाहिए | मुझमें तो इतनी 
शक्ति नहीं है कि में ज्ञानियों द्वारा कथित प्रत्येक बाद का निरूपण 
कर सकू', परन्तु यह संघार भोगोपभोग के लिए ही नहीं हे, यह 
बात में अपनी चुद्धि के अनुसार कहता हूं । 
संसार से दो प्रकार के लोग ईँ-वस्तु का सदुपयोग 
करने गले और दुरुपयोग करने वाक्षे । आपको यह मनुष्य 
शरीर मिल्ना है । परन्तु कितनेक लोग मानव शरीर प्राप्त 
करके सोचते हैँ--अम्य योनियों में जो खुख-सामग्री नहीं 
मिल्न सकती, वह मनुष्य योनि मे मिल्ी है । अतएवं मानब- 
योनि पाकर अधिक से अधिक भोग भोंग लेना चाहिए | परन्तु 
ज्ञ नियों का मन्तव्य है कि भोग भोगने में मनुष्ययोनि पाने की 
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साथक्ता नहीं है। भोग भोगने से पाशविक ज्ञीयम उजत बनता 
है, रि तु मानरीय जीयन या मनुष्य तन का सदुपयोग नहीं द्वोता । 
पशुओं की अपेक्षा अधिक और पिशिष्ट भोग भोगने के कारण दी 
कसी को मनुष्य मान लेना ठीऊ नहीं है । भोगें का उपभोग कर 
लेना मनुष्य फी कोई तिशेषता नहीं हे। भोग तो पशु भी भोगते द्वी 
है । कट्दा भी है -- 
आद्वरनिद्राभयमैथुनश्व, 
सामान्यमेत्पशमिनराणाम्‌ । 
धर्मो हि तेपामघिकों विशेषो, 
धर्मेंण हीना पशुमि उमाना ॥ 
--द्वितोपदेश 
ज्ञानी जन कद्दते दे कि तुम भोग भोग फर मनुष्य जम फो 
सार्थक हुआ सममते द्वो, परन्तु पशु क्या भोग नहीं भोग सरते ९ 
तुम भले उत्तम सानपान खाते पीते द्वो, परत्त॒ उसे 'पगर पशुर्शरों 
के सामने रक्‍सो तो क्‍या वे नहीं साएँगे पीएँगे ९ यद्द बात जुदा है 
कि पशुओ्रों को ऐसा पाना पीना नहीं मिलता दे और न मिलने फे 
कारण थे नहीं खाते पीते हैं, सि तु यदि ठह्टू मिल जाय तो क्या वे 
ग्गएगे-पीएँगे नहीं ? अच्छा भोजन न मिक्ने के फारण अनेक 
ममुष्य ऐ पा खाते दे जेसा पशु भी नहीं खाते । 
आप रेशम या चरी के क्पड पहनते हैँ भर आभूषण धारण 

छरते दें, फितु पशुनों को अगर बद् यस्ताभूषण पदनाये जाएँ तो 

क्या वे नहीं पदन सकते ९ तुम मदल में रहते द्वो और सथारी पर 

चढते दो फिचु पशुत्रों को यदि मदक्ष में रस्पा जाय तो क्या पे 
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नहीं रह सकते ९ सवारी में नहीं बेठ सकते १ सुना था-किंसी 
लोड ने अपने कुत्ता-कुत्तिया का विवाह किया था और उसमें लाखों 
खर्च किये थे । परन्तु इससे कया कुत्ता मनुष्य हो गया ९ नहीं, तो 
आप भोग भोगसे सें सनुष्यजन्स को साथेक केसे मान सकते हो ९ 
जब पशु भी आपकी तरह खा-पी सकते हैं और भोगोपभोग 
कर सकते हैं तो फिर उनमें और आपमें क्या अन्तर रहा ९ 
अभिप्राय यह है कि भोग भोगने के कारण मनुष्य जन्म को साथ्थेक 
नहीं कह सकते, हां घर्म ही मनुष्य की विशेषता है ओर घम की 
आराधना करने में दी मनुष्य जन्म की साथकता है । इसी 
से कहा है-- 
धर्मा हि तेघामधिको विशेषः, 
धर्मेण हीनाः पशुमिः समानाः ॥ 
--हितोपदेश. 
पशुओं को अगर धमें का आचरण करने के लिए कद्दा जाय 

तो वे धर्म का आचरण नहीं कर सकते । अहिसा, सत्य, त्रह्मचर्य 
वंगेरह गुणों का पालन मनुष्य ही कर सकता है, पशु नहीं | अतएब 
इन गुणों का पालन करने से ही मनुष्य जन्म साथक हो सकता 

है । इसलिए भोगोप मोग में मनुष्य जीवन की साथंकता न मानो, 

वरन्‌ अहिसा सत्य आदि सदूगुणों के पालन में साथेकता मानो । 

राजा श्र शिक के प्रइन से ऐसा कलकता है कि वह संयम; को 
ठीक नहीं समझता। आज भी अनेक छोग संयम को अच्छा नहीं 


मानते । वे साधुओं को निन्‍्दा करते हैं. और कहते हैं कि साधु 
समाज्ञ के ऊपर भार हैं । 
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इसका एक फारण हो यद्द है कि 4ई लोग सयम धारण फरके 
ओर साधु वेश में रह फर भी अमुचित कार्य करते हैं। ऐसे भ्रष्ट 
लोगों की धदीलत सयम वा सम्यक्‌ प्रकार से पालन करने वालों 
फी भी निदा होती ऐ। फिर भी साधु मात्र की निन्‍दा फरना 
योग्य नहीं है। जो साधु दोरर भी सराय काम फरते हैँ, ये बाम्तय 
में साधु द्वो नहीं हूँ १ शास्त्रीय शाद में उद्धें परापश्रमण! कहददते 
हैं। ऐसे पाप श्रमणों पे कारण सन्‍चे साधुझों की निन्‍्दा क्‍यों 
टोनी चाहिए १ 

कहा जा समता है कि हमें केसे पता चतो कि फौन सथा साधु 
है और पौन पापश्रमण है ? इसका उत्तर यह है कि आपके 
भीतर जो गिवेज बुद्धि है, उसझा उपयोग फ्रोगे हो भछ्ते बुरे 
साधु पा भेद समम लेना फठिन नहीं है। 

दूध ओर पानो की तरद्द जो सत्य ओर असत्य का का निणेय 
करता है. पह जिय्रेझ्न है। विवेर' का उपयोग करने से सरे-सोटे साधु 
की परीक्षा दो ताण्गी। परीक्षा हिये रिना यह फट देना कि 
सभी साधु सोट द्ोते ६ और साधुओं की अपेक्षा गृदृत्थ अच्छे 
होते है, अनुधित है। सच्चे साधु की निदा करना सदगुणों फी 
निदा करने के समाए दै। जो साधु फी निदा फरवा है, वह 
कया अद्दिसा को निदा नहीं करता ९ जो दिसा करता है, असत्य 
बोलता है चोरी करता है, मेंथुन सेवन करता है भौर द्रव्य 
सम्रद करवा है; वद्द साधु है अथवा जो अदिसा का पालन करता 
है. सत्य बोलता है, चोरी नहीं करता, अद्यचये का पालन फरता 

ओर जो अपने पास फूटी कोड़ी भी नहीं रखता; बह साधु है ९ 
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संझा साधु तो पंचमहात्रतधारी होता है। ऐसी स्थिति में जो साधु 
की निन्‍दा करता है, वह क्‍या अहिंसा, सत्य, अस्तेय, त्रह्मचय 
ओर अपरिग्रह की निन्‍दा नहीं करता ९ 
कोई कह सकता है कि कितने दी साधु हिंसा आदि पापों का 
सेवन करते हैं, किन्तु जो साधु के अयोग्य असदाचरण करते हैं. 
वे क्‍या साधु हैं ? अगर नहीं तो ऐसे असाधुओं के कारण 
साधुओं की निन्‍्दा क्‍यों करते हो ? आप कह सकते हैं कि असाघु 
खराब होते हैं, पर साधुओं की निन्‍्दा क्यों की जाय ? आजकल 
कल्चर - बनावटी रत्न भी निकसे हैं। क्‍या उनके कारण समस्त 
रत्नों को खोटा कह देना योग्य कहा जा सकता है ९ 
मैं साधुओं से भी कहता हूँ कि-महात्माओ | जाग्रत हो जाओ | 
आजकल धम की निन्‍्दा हो रही है और इस निनन्‍्दा का भार 
आपके ऊपर आ पड़ा है। अतः सावधान हो जाओ और विचार 
करो कि आप क्या कर रहे हैं ९! इस प्रकार में साधुओं से कहता 
हूँ, परन्तु साथ ही आपसे श्री कहना चादता हूँ कि आप असाधुओं 
के कारण साधुओं की जे निन्‍दा करते हैं, इल विषय में विचार 
करो तथा साधु एवं अस्ताधु को पहचानने का विवेक प्राप्त करो । 
राजा श्रेणिक तो मुनि को साधु दी समझता था। अतणएब 
उनके गुणों की प्रशसा ऋरके आओर उन्हें नमस्कार करके उसने प्ररन 
क्रिया कि आपने इस योवन--अवस्था में संयम क्‍यों धारण किया ९ 
कोई ओर होता तो राज्ञा का यह प्रश्न सुनकर कह देता चल्लो, 
जाओ, साधुओं के काम से पड़ने की तुझे आवश्यकता द्वी कया है २ 
तेरा काम राज्य चलाना है। तूसाधुओं की बातों को क्या समझे ९ 


( १४६ ) 
भगर अनाथी भुनि ने राजा का भदन सुनकर छसका तिरस्कार 
नहीं किया ! उ्दोंने शातत के साथ उत्तर दिया। मुनिराज बोले “ 
अणाहो प्रि महाराय, णाहो मज्कय विउनई। 
अशुफपग सुहिं वापि, कहिंचि नामिसमेमह ॥ £॥ 

अर्था -- महाराज | मैं अनाथ था। मेरी रक्षा फरने वाह्षा 
कोई नहीं था - पालन करने वाला भी नहीं था। इस कारण मैंने 
सयम घारण कर लिया। 

व्याख्यान -- पहले यह देस लेना चाहिये कि नाथ किसे 
कहते हैं। योग ओर होम करने वाले फो नाथ क्द्दते हैं। भप्राप्त 
बसतु का प्राप्त दोना योग कदलाता है और प्राप्त हुई वस्तु की रक्षा 
फरना क्षेर है। इस प्रकार जो प्राप्त न हुई वस्तु को प्राप्त ररवे 
ओर प्राप्त हुई वस्तु की रक्षा करे उसे नाथ सममना चाद्विये। 

अनाथी मुनि कद्दते है - मेरा कोई नाथ नहीं था। फोई मेरी 
रक्षा करने वाला नहीं था। धर्म समझ कर भी कोई मेरी रक्ता फरने 
वाला नहीं था। मेरा कोई मित्र भी ऐसा नहीं था जो सकट के 
समय काम भाता। इसलिए मैं साधु बन गया । 

मुनि के इस उत्तर से साधारणतया पेसा खयाल दवोता है कि 
कोई भटकने वाला आदमी रहा दोगा। उसे साने पीने और सोने 
बैठने की सुविया न छोगी । कोई पूद्रताद्द करने वाला भी न दोगा 
इस कारण साउ बन गया । 

मारि सुई घर धम्पति नातो, 
मूड़ मुड़ाय भये सन्‍्याती | 


( १४७ ) श 


इस कथन के अलुसार श्रौरत मर गई होगी और सम्पत्ति नष्ट 
हो गई होगी और इसी से सिर मुड्ठा कर साधु बन गये होंगे । 

राज्ञा को भी मुनि का उत्तर सुनकर आश्चय हुआ द्वोगा और 
उसके मन में आया होगा-- अभी ऐसा झलियुग का समय नहीं 
आया कि कोई दयालु अनाथ फी रक्षा न फरे। आज 'आप फो कोई 
ऐसा अनाथ दिखाई देता है तो आप उसे अनाथालय में भेज देते 
हैं। ऐसे कलियुग के समय में भी जब 'भनाथों को सुविधा सहायता 
सिक्ष जाती है, तो उस समय तो चौथा आरा था। उस समय 
अनाथों फी ऐसी दुदंशा केसे हो सकती है. ? इस कारण राजा को 
म्रुनि फा उत्तर सुनकर अत्यन्त आम्यय हुआ । 

इस गाथा के चोथे चरण में पाठान्तर है | फह्दी--ऋर्ी 'किचि 
नाइ सुमेमहं? ऐसा पाठ है। इस पाठ सें आया 'नाइ! शब्द फा 
अर्थ राजा के साथ संबंध रखता है। उसका अर्थ होता है-- है 
राजन्‌ ९ तू ऐसा समझ ' 'नामि! ऐसा पाठ हो तो उसका संयंध 


मुनि के साथ है | जिसका अभिप्राय होता है कि मुझ पर फोई जरा 
भी अनुकम्पा फरने वाला नहीं था। 


हों, तो मुनि का उत्तर सुनकर राजा आश्रय में पड़ गया। वह 
सोचने लगा-यह ऐसी उत्तम ऋद्धि से सम्पन्न हैं. फिर भी कद्दते 
ईं कि में अनाथ हूँ और अनाथ दोने से साधु वन गया हूँ। इन- 
फा यह कथन ऐसा हो जान पडुता है जेसे चिन्तामणि कहे कि ममे 
फोई रखता नहीं, कल्पयृक्ष कह्दे कि मेरा फोई आदर नहीं फरता 
ओर कामचघेनु कद्दे कि मुझे! कोई खड़ा भी नहीं रहने देता । जेसे 
अह असंभव , उसी प्रकार प्ुनि का यह फथन भी जान पड़ता है। 


( १४८ ) 


जिनके शरीर में शस, चक्र, पद्म आदि शुभ लक्षण विद्यमान हैं; 
उनका कोई नाथ मे हो, कोई रज्तऊ न हो, कोई मित्र न दो, यह 
ज्से समव हो सकता है । 

कत्रि कहते हँ--फ्दाचित्‌ यिधाता हस से नारान दो बाय तो 
हस के रहने का क्मलयन उजाड सऊता है, या उसके मानसरोनर 
में रहने पर श्रतिबध लगा सस्ता है, परन्तु उसकी चोंच में दूध और 
पानी को जुदा फरने वा जो गुण है उसे तो क्दापि पद्वी छीन सम्ता। 

राजा मुनि से फद्दता हे-ऐसे झद्धिमान्‌ द्ोने पर भी आप 
अनाथ थे, यह क्से माना जा सझ्ता है ? परखु इस स्ंध में 
अधिक अश्नोत्तरों मे न पड़रर इतना दी कदना चाहता हूँ. कि आप 
मेरे साथ चलिए, में आपका नाथ बनवा हू। मेरे राज्य में कोई 
कमी नहीं है |” 

यही अभिप्राय आगे की गाधा में प्रसाशित क्या गया है 

तझों सो पहसिशों राया, सेणियों मगरद्यादियों 

पृ ते इंड्डिमन्तस्स, कह नाहों न उिज्जह ॥ १० ॥ 

अर्थ--मुनि का उत्तर सुनकर रात्रा दँस पड़ा और मुनि से 
कदने लगा--नो इस प्रकार की ऋद्धि से सम्पन हे, उस्तरा फोई 
नाथ न हो, यह कैसे हो सस्ता हे ९ 

व्यार्यान-मुनि ने नो उत्तर दिया था, वह राजा को ठीव' 
नहीं लगा, अत बह हँस पड़ा । 

राजा श्रेणिफ फाप्षप्रण चल रदा है और उसका परिचय पहले 
दिया ला घुका है, तो फिर यहाँ रात्रा को भेणिक भीर मगघामिप 


( १४६ ) 


कहने की क्‍या आवश्यकता थी? साधारण लोग पुनरक्ति दोप 
से बचने का अयास करते हूँ, मगर गणवबर तत्तत को समभाने का 
उसी प्रकार प्रयत्न करते हू, जेसे माता अपन पुत्र को एक द्वी बात 
बार बार समझाने का प्रयत्त करती है । मेरी समक के अनुसार 
गणघरों ने सगधाधिप' शब्द का पुनः अयोग यह बताने के लिए 
किया है कि हँसने बाला फोई साधारण व्यक्ति नहीं था किन्तु 
मगध का सम्राट था। साथारण व्यक्ति के हसने में और बडे राजा 
के हँसने में चड़ा अन्तर होता है। यही पकट करने के लिए 
गणधरों ने राजा के रूप में परिचय देने पर भी फिर उसे 
भगधाधिप” कहकर परिचय दिया है । 
राजा श्रेणिक हंसकर कहने लगा--आप जसे ऋद्धिशाल्नी फा 
कोई नाथ न दो, यह बात केसे बन सकती है ९ 
देखना चाहिए कि ऋद्धि का अथ क्या है 0 मुनि के पास 
ऐसी कोनछी ऋद्धि थी कि जिसके कारण उन्हें ऋड्धिमान्‌ कहद्दा 
गया है 0 
ऋद्धि दो प्रकार की होती है--बाद् ऋद्धि और आन्तरिक 
ऋद्धि। बाल्य ऋद्धि में धन-धान्य आदि का समावेश होता हे और 
आन्तरिक ऋद्धि में शरीर को स्वस्थता ओर इन्द्रियों के पूरे 
विकास आदि का अन्तर्भाव द्ोता छे । सुन के पास बाल्य ऋद्धि तो 
नहीं थी, पर आन्तरिक ऋद्धि थी। उनकी सव्य आकृति उनकी 
सम्पन्नता एवं सुन्द्र प्रकृति का परिचय देती थी । 
कहावत है--यथा55्कृतिस्तथा प्रकृतिः? अर्थात्‌ जिसकी आकृति 
न्द्र होती है, उसमे गुणों का वास भी होता है। आज भी 


( शश०) 


देखो हो प्रतीव होगा हि जिनको भाँखिं मोटी होती हैं, फान लस्पे 
होते दूँ, वच्तस्थल्न प्रशस्त और विस्वीण होता है, कपाल चौडा देता 
है और शरीर के अंगोपाग पूरे विकसित दोते हैं, वह भारयवाद 
ओर गुणवान्‌ गिने जाते हैँ। अनाथी मुनि की आकृति सुन्दर थौ 
ओर उनकी ऋद्धि भी स्पष्ट कल्कती थी। 
टीकाआार कहते हैं कि जहा आरृति उत्तम होती है वहा शुर्णों 
का वास होता है श्र जद्दा गुणों का बास होता है वहा लक्ष्मी का 
वास होता है, क्योंकि लद्धभी गुणयान्‌ फो दी वरण फरती है, गुण* 
द्वीन को नहीं। 
कहा जा सत्ता है कि लक्ष्मी तो गुएद्दीन के पास भी वेखी 
जाती है; पर इसका उत्तर यह है कि चाहे झापको उसके शुण 
दिसाई न देते द्वों, मगर उसमे व्याउद्दारिक गुण भपदय होते हूँ । 
इस प्रह्मर जहाँ गुण द्वोते हैँ, वह लद्मी भी वास करदी है। 
बहों नौकर चाक्रों पर आया भी चलतो है। उस श्राज्ञा का पालन 
होना द्वी राज्य हे । 
राजा ने भुनि से कटद्दा-- आपने दु स के कारण संयम धारण 
स्थिा है, यद्द मुके स-य नहीं मालूम पड़ता । ऐसे ऋष्धिमान्‌ का 
फोई रक्चर में हो, यद सभव नहीं । मगर आपके फ्थनाठुसार 
अगर आपने दु स के कारण सयम प्रद्दण क्यि। है प्तो किस प्रकार 
संयम फा निर्शद दो सझेगा ? इसलिए -- 
होमि नाहो भयतार , भोंगे ४ जादि सजया । 


मिचनाइपरिवुडो, माणुस्म सु सुदुच्दद ॥१!॥ 


( १९५१ ) 


|] 
अथै-- है संयत, में आपका नाथ बनता हूं। मनुष्यमव 
अत्यन्त दुलेभ है, अतः मित्रजनों और ज्ञातिजनों के साथ मिलकर 
झाप भोग भोगिए | 


व्याख्यान-- राजा ओ्रेणिक कहते हँ-- दे पूज्य | आपसे अधिक 
कुछ न कह कर संक्षेप में इतना ही कहता हूं अगर आपने अनाथता 
के दुःख से संयम धारण किया है तो इस दुःख को दूर करने के 
लिए में आपका नाथ बनता हूँ । जब में आपका नाथ वन जाऊँगा 
तो किस चीज की कमी रह जाएगी ९ अतएव हे संयत, संयम को 
छोड़ो और भोग भोगो। 
राजा मुनि को भोग भोगने के लिए कद रहा है । तो क्या वह 
इतनी ओछी बुद्धि वाला था १ नहीं, राजा इतनी भोछी बुद्धि वाला 
नहीं था। उसके कथन सें विशेष रहस्य छिपा है| सुनि ने संयम 
ग्रहण करने का जो कारण बतल्ञाया, उत्त पर उसे विश्वास नहीं 
हुआ | बह मुनि के कथन के सम को नहीं समझ पाया ९ वह 
यह तो जानता था कि मुनि मिथ्या भाषण नहीं कर सकते, परन्तु 
उनका अभिप्राय क्या है, यह भी उसकी समझ में नहीं आया था। 
अतएव राजा ने सोचा- में प्रत्युत्तर में ऐेसी बाद क्‍यों न कहूँ, 
जिससे मुनि द्वाए दिये गये उत्तर का रहस्य खुल जाय ९ इस 
प्रकार मुनि के उत्तर की वास्तविकता को समा के लिए ही राजा 
_ ने खयं नाथ बनने और सोण भोगने की बात कही हैं, राजा सोचता 
था कि भेरे कहने पर यदि यद्द संयम त्याग कर मेरे साथ आा गये 
तो मुझे एक अद्वितीय ऋद्धिसम्पन्न व्यक्ति की श्राप्ति द्वोगी। यदि 
ऐसा न हुआ तो मुनि के कथन का असली रहस्य अकाश में आ 


( एश२ ) हि 


जाएगा । इस विचार से प्रेरित होकर राता श्रेणिऊ ने मुनि को भोग 
भोगने के लिए आम्रत्रित किया है। 

दूसरी बात यह है झि जो भोगों का त्यागी नहीं है, उसे भोग 
भोगने के लिए कोई आग्रह नहीं करता, किन्तु जो भोग का 
त्यागी हे इसे आम्रद करने वाले बहुट मिल जाते हूँ। बहुत से 
लोग रहने के लिए इधर उबर भटझते ह। किसु उहेँ कोई अपने 
यहाँ रहने को स्थान नहीं देता। मगर जो दीक्षा लेने को तैयार 
द्वोवा है, उसे कई ऋदते दूँ कि 'क्यों दीक्षा लते हो ? चलो, हमारे 
यहाँ रहो ।! यह सब भोगों के त्याग का ही प्रताप है। 

शाता ने मुनि से क्द्वा--आप मेरे यदों चलिए । में आपका नाथ . 
बनता हूँ। मेरे यहाँ आपको सब प्रसार की सुविधाएँ प्राप्त होंगी। 
आप यह रिचार न फरना कि में दीक्षित दो छुका हूँ अतएय झंप 
ज्ञातिजन या मित्र आपको नदीं अपनाएँगे। संयम ग्रदण करके 
आपने कोइ खराब काम नहीं क्रिया था! ज्ञातिजन ओर पमित्रजन 
तो उज्ञटा आपका आदर सत्झार द्वी करेंगे। में सम त्यांगने का 
आप्रद इसलिए करता हू कि यद्‌ मनुष्यन्नम यहुत दुलम है। इस 
दुलभ जीयन की व्यथ बयाद कर दूना उचित नहीं है) 

जो ज्ञोग भोग भोगने मे मनुर्यजीयन की सफचता भानते दँ 
बे भी यही कहते हैँ कि मतुध्यन-म मिज्ञना फठिन है और जो 
मोगों के त्याग का उपदेश करते द्व, वे भी यद्दी कहते हैँ कि बार 
याए मसलुष्यभत्र पा लेना कठिन है। अतएव भोग- उपभोग में 
इस ज्ञीयन पा अपज्यय न करा | इस प्रश्र भोगी ओर त्यागी 
दोनों अपनी-अपनी दृष्टि के अनुसार कहते हूँ। इससे यह हो 


( १५३ ) 


ता है कि वाम्तव में मानवभव् दुलेम ४8; मगर 

तो यह है कि इसकी साथकता किसमे है ९ 

भोग भोगने से जीवन की सफलता सममते हूँ, 

है---उत्तम खाना--पीना, सुन्दर बस्र पहनना ओर 

| में रहना, आमोद-प्रमोद मे दिन व्यतीत करना 

तेव्य है । मनृष्यभव मे यह सब न किया--भोग न 

| पशुजीवन में भागे गे ? पशुज्ञीवन मे यद्द सब सामग्री 

॥ सकती हे १ स्टीमर, रेलगाड़ी 'प्रीर वायुयान आदि' 
प्नुष्य ने मजा न लूटा तो क्या पशु चन कर लूटा जा 
अतएव मनुष्यजीवन की साथक्ता भोग भोगने में ही 
$ पक्त हे । 

जत् भोगों का त्याग करने में दी मानबजीवन की सफन्नता 

।इस मान्यता की पुष्टि में ज्ञानी कदते हँ--अगर 
भ सनुष्यजन्म ओर विशिष्ट घुद्धिविमभव पा करके भी 
_कास किया, अर्थात्‌ भोग भोगने से दह्वी समय व्यतीत 
त आपकी क्‍या विशेषता हुई ? इतना विकास तो पशुओं 
| से सी होता है | इसमें मनुष्यत्थ की विशेपता हो क्‍या 
तुम वायुयान पर आरूढ़ होकर गगनविद्दार करने में 
पन्‍्य मानते हो, किन्तु पक्ती तो त्रिना वायुयान ही-अपने 
ज्ञ पर आकांश में उड़ते €ें। अगर आकाश में उड़ना ही 
गे पक्ती आपसे भी महान्‌ ठदरते हैं। 

न्द्र वस्त्र परिधान करने मे जीवन की सफलता मानते 
इधर-उधर से कपास इकट्ठा. करके ओर कपढ़ा बना करके 


( १४४ ) 


पदनने मे क्‍या विशेषता हे ? इससे तो वह साधारण जवुद्दी 
अच्छे जो अपने शरीर मे से तु निछ्नाल कर जाल बनाते हैं। 
तुम कपड़ा पहन कर अफ्ड़ते चलते हो, पर सूह्रमद्शेक यत्र से 
तो देसो कि उसमें कितने छिद्र हैं ? मऊड़ी जैसा साधारण जु 
जो ज्ञाल बनावा है, वह स्तिना सुदर और छिद्रद्दीन द्वोता है। 
उसे देसो वो बता लगेया कि आपके कपड़ों की अपेक्षा उसमें 
अनैकगुणी विशेषता है । 

तुम मकान बनाने ओर उसमे रहने में मनुष्य जम की 
बिशीपता मानते दो, कितु मधुमक्सी और चिएेंटी आदि प्राणी 
अपने रहने के लिए मद्दान्‌ परिश्रमपूेक ऐसा सु दर घर बनाती 
हैं कि जिसे देसऊर मनुष्य का अद्दकार चूर चूर हो जाता है। जरा 
देखो तो सद्दी कि उसके मशानों में झितनी सुर व्यवस्था इ्ोवी 
है। उनके मझानों में असूतिग्ृद, भोजनगृद आदि अक्षय अलग 
होते ६ । कल्ता ओर आविष्कार की दृष्टि से देखो वो मधुमक्खी 
मुष्य से भी आगे बढ जाती हे। उसकी कला देसकर आंत के 
धक्ञानिक भी आश्चर्य चरित रद जाते छैं। वह अपने रहने या घर 
कलापूरंकऋ और नाप से बनाती हे। यह्दी नद्दों, बरन्‌ थोड़े से ही 
मोम में अधिक से अधिक मधु भरने की व्ययस्था कर सकती है । 
उपकी सगठन व्ययस्था भी अदुयुत है / जब बद दत्ते में मोम 
छगाती हैँ, तब सब की सर पर द्वी साथ मोमे लगाती हैं और मधु 
भरती हूँ हो सप मधु भरदी हैं। क्या तुम्दारी फला उनसे बढ़ 
कर हैं. 

अमिप्राय यह है कि अगर आप वस्त-मकान आदि फे कारण 


( १४५ ) 


हो मनुष्य जन्म को सा्क मानते हो तो आपने मघुमक्खी--चींटी 
केसे साधारण जीवों की भपेक्ष! कोई विशेष प्रगति नहीं की ईं । 
जरा विवेक बुद्धि से विचार करो कि तुम पहले कोन थे ओर 
किस कारण से मनुष्यजन्म पा सके हो ? इस प्रइन पर गहरा 
विचार करोगे तो स्पष्ट ज्ञात होगा कि ऊँचे ऊँचे महल बनाने से, 
बढ़िया - बढ़िया भोजन-पान करने से, सजा - सौज लूटने से या 
भोग भोगने से यह दुलेभ मनुष्यजन्म नहीं मिला है। इस संबंध 
में भक्त तुकाराम कहते हैं-- 
अनन्त जन्म जरी केल्या तप राशी तरीहान, 
पवसी मणे दहे ऐसा हा निदान । 
लागलासी हाथी त्याची केली माती भाग्यहीन || 
अर्थात्‌--अनन्त जन्मों तक पुण्ययाशि संचित करने पर भी 
मनुष्यजन्स मिलता है या नहीं, यह शंकास्पद्‌ है । फिर भी पुण्य 
के बल से मनुष्यजन्म मित्र गया है, उसे अभागे लोग मिट्टी की 
तरद्द गंवा देते हैं । 
यह जीव सूक्ष्म निगोद में, बादर निगोद्‌ में, प्थ्वीकाय, 
अपूकाय, अग्निकाय, वायुछय और वनस्पतिकाय में आया, फिर 
पुण्य के योग से द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और फिर बड़ी 
कठिनाई से पंचेन्द्रिय हुआ । पंचेन्द्रिय छोकर भी प्रबज्न पुण्य के 
उदय से मनुष्य हुआ। सलुष्यजन्स के साथ आयक्षेत्र, उत्तम 
छुल ओर उत्तम धम की प्राप्ति हुई । 
इस प्रकार जन्म-जन्मान्तर फी तपश्चर्या संचित करने से मलुष्य- 
अन्य मिला है| इस कठोर तपश्चर्या के परिणाम स्वरूप मिलते 


( १४६ ) 
अनुष्यन्ञम को भोगोपभोगों की गदगी में पड कर गंवा देना उचित 
नहीं । + 
राजा श्रेणिर ने सुनि से फ्द्दा-- यह मलुप्यनम दुल्मभ है; 
अतएव भोग भोग कर इसे साथेक बयाओ। में आपका नाथ 
बनता हूँ। चलिए सुस्पपूर्नेक्र रहिए | 
राजा का कथन सुनरुर मुनि को आश्रय हुआ, ठीफ वैसा ही 
जैसा रि मुनि का उत्तर सुनरर राजा को हुआ था। अपना अपना 
पक्त लेकर दोनों दँस रहे थे। मुनि सोच रहे थे-- राजा स्पय तो 
अनाथ है अर मेरा नाथ बनना चाइता है | और राजा यह सोच 
कर हँस रहा था कि ऐसी साधारण ऋद्धि से सम्पन्न द्ोमर भी 
यह अपने आपको अनाथ उद्दते हैं । 
स्सी सुनि को भोग भोगने के लिए आमत्रित करना उसकी 
अयज्ञा करना है। राजा श्रेशिक ने इस दृष्टि से मुनि की अवज्ञा 
की। शि्तु भुनि राजा पर स्ष्ट नहीं हुए। उद्दोनि राना की बात 
से छुछ छु स नद्वी माना । थे जानते थे कि मैंने जिस अभिप्राय 
से अपने को अनाथ बतलाया हे, राजा ने उसे समझ नहीं पाया । 
इसी कारण यह मेरा नाथ बनने के लिए तैयार हुआ है और सुमे 
भोगों का प्रलोभन दे रहा है। आखसिए मुनि ने उत्तर दिया -- 
अप्पणा परि अणादहो सि, सेणिया | मगहादिवा । 
अप्पणा अणादो सततो, कस्स नाहो मयिस्ससि ॥ १२॥ 
अर्थ-द्वे श्रेश्षिक, पे मगध के अधीश्वर | आप स्पय अनाथ हो। 
आर जो स्वय दी अनाथ है, यह किसी का नाथ कैसे द्लो सकता है ९ 


(१४७ ) । 


व्याख्यान-- मनिराज श्रेणिक की बात के उत्तर में कहते हैं-- 
राजन्‌ । तू स्वयं ही अनाथ है तो दूसरे का नाथ किस प्रकार बन 
सकता है ९ यह शरीर भोगोपभोग के लिए है, यद्द विधार आते 
ही आत्मा गुलाम और अनाथ बन जाता है। 
तुम समझते हो कि अमुक बम्तु हमारे पास है, अतरव हम 
उसके स्वामी हैं। परन्तु ज्ञानी कहते हँ-- तुम्दारे पास जो वस्तु 
है, उसी की बदौलत तुम प्यनाथ बने हो। जेसे, कोई मनुष्य सोने 
फी ऊंदी पहन कर अभिमान करता है, किन्तु ज्ञानी उससे कट्ठ ते 
हैँ-- तू सोते का शुल्ास बस गया है. । 
कल्पना करो, एक महापुरुष जंगल ये जा रहे हैं। वे शरीर फो 
केवल साधन रूप ही मानते हूँ, शरीर पर उन्हें लेशमात्र भी ममत्व 
नहीं है। दूसरा मनुप्य हीरक जटित स्वणे का हार पहर कर बन 
में जा रहा है। मागे में उन्हें एक चोर मिला | चोर को देख कर 
भी महापुरुष तो अपने ध्यान में चले जा रहे थे, उन्हें किसी प्रकार 
का भय या उद्देग नहीं उत्पन्न हुआ। सगर हार पहरने वाला 
मनुष्य चार को देखते ही भागा | चोर ने उसका पीछा किया । उसे 
पकड़ा ओऔर लूट लिया। वह रोने लगा | वह सोने का शुत्षाम था, 
इसी कारण उसे रोना पड़ा । इस प्रकार किसी भी पर-पदार्थ को 
अपना समझने और उस पर निर्भर होने से उसके शुलास बनने 
ओर दुखी दोने का प्रसंग आता है । 
अभिप्नाय यह्‌ है. कि पर पदार्थ के छ।लम्बन से मनुष्य पराधीन 
बन कर अपनी स्वतत्रता खो वेठता है ओर पराघीन हो जाना ही 
अनाथता का लक्षण है। फिर भी अज्ञान के कारण ही लोगे मनुष्य- 


( श्श्ण ) 


अषम को भोगों का उपभोग करने में साथ क समभते हैं। राजा 
अ्रोणिक भी अज्ञान वे अधमार में भटऊ रद्दा था। इस कारण वह 
मुनि से कदता है--मैं आपका नाथ बनता हूँ । आप मेरे साथ 
चलिए और सुस्त पूेर रह कर भोग भोगिए | 

राजा के इस कथन के उत्तर में मुनि ने फद्दा-- राचन्‌ । तू दो 
रपय दी अनाथ है फिर मेया नाय उस प्रशार बन सकता है ९ 

मुनि ने राजा को अनाथ कट्ठा तो क्या राजा के पात्त कुद् नदी 
था | अगर राज्य का अधिपति होने पर भी राजा मुनि के 
फ्थनानुसार अनाथ था, तो चारिय के इस मद्ान्‌ आदर्श को समझो 
ओर इसका अनुसरण करो । णाजा भ्रम के वशीभूत दोहूर स्वय 
अनाथ होता हुआ भी अपने को नाथ सममता था, इसी प्रकार 
हुम भी काम भोगों के झुलाम बन कर, अनाथता यो सनाथता 
सममभ बेठे द्वो । इस भ्रम को दूर करो | इसी में तुम्दारा कल्याण 
है। पब मगध देश का सम्राद्‌ भी अनाथ था तो तुम केसे सनाथ 
फद्दे जा सझते हो ? भर ससार के पदाथे तुम्हें किस प्रकार नाथ 
धना सकते है ९ 

मुनि ने राजा को अनाथ बतलाया। इसका अर्थ यह है कि 
मलुष्य जिन पदार्थों के कारण अपने आपको नाथ या सनाथ 
मानता है, वस्तुत उह्दीं के कारण बद अनाथ है। ओर जो स्वय॑ 
अनाथ दे, वह दूसरों का नाथ केसे वन सकता है १ जिस बस्तु 
पर तुम्दारा अधिकार नहीं है, वह वस्ठु दूसरों फो दे दो तो वह 
चोरी ग्रिनी जायगी और तुम्हें दड का पात्र बनना पड़ेगा। इसी 
प्रछार छुम स्वर्य सनाथ नहीं हो, फिए भी अगर दूसरों के नाथ 
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बनते का प्रयत्न करते हो अथवा अपने फो दूसरों फा नाथ मानते 
हो तो क्‍या यह अनुचित नहीं है ९ 
एक बार मीरा से उसकी सखी ने कहा-सखी, तुम्दारा 
सदूभाग्य है कि तुम्हें राणा जैसे पति की प्राप्ति हुई है। रहने को 
सुन्दर महल्न मिला है। सुखोपभोग के लिए विपुल वैभव प्राप्त हुआ 
है। फिर भी तुम राणा के प्रति इतनी उदास क्‍यों रहती हो ९ भोगों 
के प्रति इतनी अरुचि क्‍यों है ? इस सब सुखसामग्री को तुम दुःख- 
रूप क्‍यों मानती दो ९ 
सखी का यह कथन सुनकर मीरा हँसने लगी | तव शऋख्रौ से 
फट्टा--ख्तरियों का ऐसा स्वभाव ही होता है. कि वे अपने मुख से 
प्रणय संबंधी बाते नहीं करती; परन्तु प्रणय संबंधी बाते सुनकर 
प्रसन्न द्ोती हैं। तृम्द्दारी हँसी से जान पड़ता है. कि मेरी बात तुम्हें 
प्रिय लग रही है। तो में राणाजी के साथ तुम्हारा नूतन रूप में 
प्रणय संवंध जोड़ दूँ ९ मेरी बात स्वीकार है ९ 
मौरा ने सोचा--सेरे हँसने का यह सखी दूसरा ही अभिप्राय 
समभ रही हैं, अतएब इसे सारी बातें साफ २बता देना ही योग्य है । 
इस प्रकार विचार कर सीरां ने अपनी सखी से कहा:-- 
संसारीनु सुख काचु, परणी रंडाबु' पाल्ु, 
तेने घेर केम जशए रे, मोहन प्यारा | 
मुखड़ानी प्रीति लागी रे ॥ 
सखी | राणा के विषय में तू जो कहती है. सो सत्य हो सकता 
है। अतएव मुझे उनके विषय में कुछ भी नहीं कहना है। परन्तु 
सें इतना ही पूछती हूँ कि मेरे पिता ने मुझे राणा को सौंप दिया है; 
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आर मैं राणा के पास जाकर उनरी दासी घन कर भी रद सकती 
हू, परातु इस बात की क्‍या सातिरी है कि वद भुके! व्रिधया नहीं 
बनाएँगे ? अगर राणा मुझे अखण्ड सीभायरयती बनाए रफ़्से 
आर कभी विधवा न दवोने दें तो मुझे टनके पास रहने में कोई 
उम्न नहीं है। हों, वे अगर ऐसे सातिरी न दे से और कहें कि 
यह मेरे हाथ की बात नहीं है तो क्‍या उ्िया जाय ९ में उ हें पति 
बनाऊँ और फिर वह सुझे विधया बनाएँ ता मेरा सौभाग्य असण्ड 
किस प्रसार रद सकेगा ९ इसी विचार से मैंने ऐसा पति बनाया है 
जो मेरा सौभाग्य सदा के लिए अखडित रकखे ९ 
मीरा की ही तरद फक्‍्कड़ योगी आन-दघन ने भी कह है-- 
ऋषम जिनद प्रीतम मादय श्रीर न चाहूँ कक्‍न्‍्त | 
रीमयो साहब सग न परिहरे भागे सादि अनन्त ॥ 
भगवान्‌ के साथ बृद्ध, थुयक, बालक, घपयान्‌ ओर गरौब सब 
लग्म कर सकते दे । भगपान के साथ लग्न सबंध फरने में जाति 
पाति का जरा भी भेदभाय नहीं है। वह जियाह अलौक्कि है। 
इस अलौकिक प्रीतम के साथ तभी विवाद हो सकता है, जब 
लौकिक प्रीतम का त्याग कर दिया जाय । उनके साथ किया हुआ 
लगन 'अखण्ड द्वोता है । परमात्मा के साथ लग्न न करके लौक्कि 
प्रीतम के साथ लग्न क्या जाय तो उस अबस्था में पत्ति की रझुत्यु 
होने पर वैवब्य भोग करना पड़ता है और रोने का भी अवसर 
आता है। अगर रोने और बिधयाद्वोने की इच्छा न दो तो 
चपरमाप्मा के साथ परिणय सबव जोडो। में तो ऐसे ऐसे सनध' को 
जुड़वाने पाला पुरोदित हूँ। अतण्व मैं अधिक इुछ नदीं कद सकता, 
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किन्तु जो परमात्मा के साथ लग्नसम्बंध जोड़ना चाहते होंगे, उनका 
सम्बन्ध करा दूं गा। 


तुम लोग संसार की जिन वस्तुओं के साथ सम्बन्ध करना चाहते 
हो, उन वस्तुओं से पहले पूछ तो देखो कि वे तुम्हारा अन्तिम 
समय तक साथ तो ढंगी ९ बीच ही में धोखा तो नहीं दे जाएँगी ९ 
अपने श्र के अंगों से-- हाथों, पेरों, कान, नाक, ओँंख आदि 
से पूछ लो कि अधवीच ही में तो दगा नहीं दे जाएँगे ९ अगर 
दगा दे जाएँ तो इन्हें अपना केसे सान सकते हो १ और उनके 
साथ सम्बन्ध केसे जोड़ सकते हो ? भक जन इस तथ्य को भली- 
भाँति सममते हैं कि संसार की कोई भी वस्तु अन्त समय तक 
साथ नहीं देती, वीच ही में दगा दे जाती हे । इस कारण थे उनके 
साथ सम्बन्ध स्थापित न करके परमात्मा के साथ ही सम्बन्ध 
जोड़ते हैं। संसार की वस्तुएँ मेरे लिए सहायक होती हों तो भत्ते 
हों, किन्तु मे उनके साथ सम्बन्ध नदीं जोड़ सकता, यद्दी भक्तों का 
कथन है । 
तुमने गले में सोने की जो साज्ञा पहल रबखी है, वह तुम्हें. 
छोड़कर चली जाने वाली है; फिर क्‍यों उसके लिए कुत्तों की तरह, 
लड़ते हो ९ 
कदाचित्‌ तुम कहोगे-- तब हमें क्‍या करना चाहिए 0 इसके 
उत्तर से ज्ञानियों का कहना है. कि अपने तन मन को परमपुरुष के 
साथ जोड़ दो । इसका अर्थ यह नहीं कि शरीर का नाश कर देना 
चाहिए था आत्महत्या कर लेना चाहिए। परमात्मा के साथ ऐसा 
प्रगाह प्रेशसम्वस्ध' स्शाण्नि कूगे कि ऊस परसात्मप्रेम में भत्ते तुम्हारा 
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शरीर चला जाय, परल्तु प्रेम न टूटने पावे। तुम अनन्त-अनन्त 
शरीर छोड डुके हो तो इस शरीर को परमात्मा छे साथ ज्ञोड दो। 
भगयपान्‌ को अर्पित कर दो और भगपान के साथ ही लग्नसम्बध 
कर लो । 
शात्रा श्रेशिक ओर मुनि दोनों आमने-सामने बैठे हैँ । दोनों 
महारातर हैं, पर जुदा-जदा प्रसार ऊे। श्रेणिर तो सोपाधिक श्रीति 
को ही प्रीति मानता है, परतु मुनि निस्पराधिक प्रीति को प्रीति 
मानते दूँ। राना सममता है कि जिनके हाय सुसीपभोग की 
सामग्री मिले उनऊे साथ प्रीति करना द्वी सच्ची प्रीति है। अपनी 
इस मायता के कारण ही बह मुनि से कहता है-- आप सयम 
का परित्याग करके मेरे साथ चलिए ओर भोग भोगिए। में 
आपका नाथ बनता हूँ। पर मुन्ति उत्तर ढेते ६-- राजन | तुम 
भूल रहे हो। तुम स्पय ही अनाथ हो। तुम अपना स्तय॒वा 
थोग क्षेम नहीं कर सकते तो मेरे नाथ कैसे पन्न सफ्ते हो ? 
मुनि का यह कथन सुन कर रात्रा को अत्य त विस्मय हुआ | 

बह सोचने लगा-- में इससा नाथ बनना चाहता था, पर यह तो 
मुझको ही अनाथ मानते है। यह एऊद्धिमान मुनि अनाथता के 

कारण दीक्षा लेने की बात उहते है और मुझ जेसे मगधाधिप को 
भी अनाथ कहते दवे। यह सब आश्चवयचनऊ है। ऐसा सोचकर 

शाजा ऊिस अर्तर चक्ति और विस्मित हुआ । इस विपय मे शांस्र 

में कद्ठा है “० 
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एवं वुत्तो नरिंदों सो, सुमंर्भतों छुविम्हिओं । 
वयरं अस्सुयपुव्यं, साहुणा विद्ययन्निश्रो ॥ १३ ॥ 
' अरसा हत्यी मणुस्त्रा मे, पुरं अन्तेठरं च में। 
अ'जामि माएुप्ते भोए, आणा इस्सरियं च मे। १४ ॥ 
एरिसे सम्पयर्गम्मि, सव्वकामसमप्पिए । 
कहँ अणाहो भवहू, मा हू भंते ! घुस चए ॥ १४ ॥ 


अ्थे:-- जो बात पहले कमी नहीं सुनी थी, बह इस समय 
मुनि के मुख से सुनकर राजा श्रेणिक चकित रह गया, घबरा- सा 
गया । 


राजा ने मुनि से कहा-- मेरे यहां घोड़े हैं, हाथी हैं, प्यादे हैं; 
मे ग्रामों एवं नगरों का स्वामी हूँ मेरे यहाँ रानियां हैं। में सब 
प्रकार के मनुष्योचित भोग भोग रहा हूँ । मेरी आज्ञा का कोई 
उल्लंघन नहीं कर सकता । मेरे पास विपुल ऐश्वये है । 

इस प्रकार सब कामनाओं को पूछो करने वाली सम्पत्ति का 


स्वामी होते हुए भी मे अनाथ केसे हूँ ? भगवन्‌ | आप मिथ्या 
भाषण संत कीजिए। 


व्याख्यान :-- राजा, तू स्वयं अनाथ है? मुनि का यह कथन 
सुन कर श्रेणिक अत्यन्त सम्ञ्ान्त हुआ। वह आए क्षत्रिय था। 
क्षत्रिय अपना अपमान सहन नहीं कर सकते । 

आज कई लोग मुझसे कहते हैं-- “आप जो चाहें, कहें हमें 
कुछ चुरा नहीं लगता 7 परन्तु मैं सोचता हैँ, तुम्हें चुरा नहीं लगता, 
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यही घुरी बात है। इसी को वनियाशाद्दी पदते है। क्हांयत है- 
सिद थो बोल लगता है। श्र्यात्‌ सिंह के सामने गपेना की जाय 
तो वह सामना करता है। इसी प्रशार तुम्हें भी बोल लगना 
चाहिए। परतु तुम पनियाशाही चलाते दो शरीर इस कारण बोल 
घो नहीं मेल सस्ते । 
शाना क्षत्रिय था | उसे बात छुभ गई | किसी गरीय या ढरिद्वी 
को अनाथ उद्दा होता तो बात “यारी थी, परतु मेरे जैसे सम्राद को 
अनाथ फैसे कह दिया १ इस प्रसार रात्रा सम्भ्रान्व हुआ। उसके 
सन में छुद्ध रजोगण भी आया। वहू मन ही मन विचार करने 
लगा-- मैं राता हूँ, यद्द बात मुनि को मालूम न होती और अनाथ 
कद्दू दिया होता तो बाव दूसरी थी, परतु यह तो जञान-यूक कर 
मुझे अनाथ कह रहे है। 
शास्त्र में राता के मतोगत भागों का सद्दी चित्रण क्रिया गया 
है। इस विपय में शास्त्र मे तो वणन जया गया है, उसरा पूरा- 
पूरा तियरण तो कोई मद्दायक्ता ही कर समता है। में इस रहस्य 
को ठीऊ ठीक प्रक्ट' नहीं कर सफ्ता। फिर भी अपनी समझ के 
अनुसार कहता हूँ! 
उक्त फ्थन से जान पडता है कि राजा शूरत्रीर था, पर क्रूर 
नहीं था। सिह शूर द्ोता हे परतु साथ ही ऋूर भी होता है। 
बह साधु ओर असाधु को नहीं पहचान सक्ता। उसमे चिपेक 
नहीं होता | जो सामने आया, उसी पर यह हमला बोल देता है। 
राजा ऐसा नहीं था। वह विवेम्शील था। इस बात को श्रकट 
क्रने के लिए शास्त्र कहते है कि मुनि का कथन सुन कर राज़ा 
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संभ्रान्त हुआ; परन्तु उसने मुनि से कोई अनुचित बात नहीं कही । 
हों, सभ्यतापूषेक अपने मनोभावों को अबश्य प्रकट किया, यह बात 
में अपनी बुद्धि के अनुसार कह रहा हूँ।. 
राजा सोचता है-- मुनि ने मुझे अनाथ कहा है । यह मेरे 
लिए अश्रुतपूषे है। आज दऊहू किसी ने मुझे अनाथ नहीं कहा | 
मैने कभी अनाथता का अनुसव भी नहीं किया। में घर-्वार छोड़ 
कर बाहर चला गया था। कष्ट में रहा था। उस समय भी किसी 
ने मुझे अनाथ कहने का साहस नहीं किया था। स्वयं मुझे अना- 
थता का अनुभव नहीं हुआ था । में अपने पुरुषार्थ के बल पर 
काम चलाता रहा था। ऐसा तो नहीं कि सुनि को मेरे बेभव का 
पता न हो १? इनकी आकृति देखने से ये महाऋद्धिशाली 
प्रतीत होते हैं | यह भी हो सकता है कि इनकी दृष्टि में मेरा वेभव 
नगण्य हो और इस कारण मुझे अनाथ कहते हों । मु 
मनुष्य अपनी चीज से हल्की चीज किसी दूसरे के पास 
देखता है तो उसे तुच्छ समझता है। जिसके पास हीरे के 
आभूषण हैं, उसे सोने के आभूषण भी तुच्छ प्रतीत होते हैं, और 
जिसके पास सोने के गहने हैं वह चांदी के गहनो को नगण्य 
मानता है.। इसी प्रकार चांदी के गहनेों वाला--रांगे या पीतल के 
गहनो को साधारण सममता है.। तो संभव है, इन मुनि के पास 
विपुलतर ऋद्धि रही हो और इसी फारण मे इनकी दृष्टि में 
अनाथ जान पड़ता होऊे। फिर भी जेंसा मुनि समभते हैं, 
में वैसा अनाथ नही हूँ। अतएव मुझे अपनी ऋद्धि का वर्णन 
करके स्पष्ट बतला देना चाहिए, जिससे यह जान ले कि मै कोई 
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ऋद्धिद्वीन नहीं हूँ। 
राजा साहसो ओर बीर था। श्रतण्व उसने मुनि से कहा-- 
महारात, में सगध का अपिपति हूँ। में मगध का नाम मात्र का 
ही राजा नहीं, सारे मगधराज्य का पालनर्चा हूँ। मेरे राज्य में 
अनेर घोड़े, हाथी आदि रन हूँ । वटे-बड़े सगर हैं, जिनरी श्राय 
से राय का रे भलो भाति चलता है | बडे-बडे राता अपनी 
कन्याएँ मुझे देकर अपने को भाग्यवान मानते हैं: । उतने ही लोग 
ऋषद्धि पारर भी शरीर नी अध्वस्थता के फारण उसका उपभोग नहीं 
कर सफ्ते, परतु मेरे पास ऋद्धि के साथ शारीरिक सम्पत्ति भी 
अच्छी है। अतणप में मनुप्य संजधी भोगों का भोग कर समता 
हूँ। अनेक राजा नाम मात्र के राजा होते दे, परतु में ऐसा नहीं 
हूँ । सभी मेरी आज्ञा शिरोधाय करते ह। फ़िसमे ऐसी हिम्मत 
है जो मेरी आज्ञा का अनादर कर सके ९ महारात, फिर भी आप 
मुझे अनाथ कदते है। आप सुनि होरर मुझ जैसे राजा को अनाथ 
कहकर सृपाभाषण करे, यह बस्तुत आश्चर्यजनक है। पैसे प्ृध्यी 
का आधार न देना और सूय का प्रकाश न देना विस्मयननऊ है, 
उसी प्रसार मुनि होऱर आपरा असत्य भाषण करना भी पिस्तय 
जनऊ है। हे पूज्या। आपको असत्य नहीं बोलना चाहिए ! 
यहाँ एक बात ध्यान दने योग्य है । राना ने भुनि से यह तो 
कहा क्ि-+आपसको असत्य नहीं वोलना चाहिए्ण, परतु कोई कट्ुक 
घाक्य नहीं कहा । उसने विवेफ्पूपेंक शादों का उच्चारण रिया | 
बाणी शा प्रयोग करते समय विवेक रसने की श्आायद्यक्ता 
है । मनुष्य के स्वभाव का परिचय बाणी द्वारा मिल जाता डर | 
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कहावत है-- 
बचने का दरिद्रता। 
अथातू--मधुर वचन वोलने में दरिद्रता क्यों रखनी चाहिए ९ 
तुलसी मीठे वचन तें, सुख उपजे चह ओर। 
वशीकरण इक मत्र है, तज दे वचन कठोर ॥ 
फारसी में भी कहा हैः-- 
बस अजीज रहना प्यारी जबान जद्दा में; 
प्यारी जीभ, ओर कुछ मिले या ज्॒मिले, किन्तु यदि तू मेरे 
साथ मित्रता कर ले तो सभी जीघ मेरे मित्र हो जाएँ । 

तुम लोग दूसरों को मित्र चनाते हो, पर अपनी जीभ के साथ 
भी कभी मित्रता जोड़ने का प्रयत्न करते हो ९? तुम्ह्यरी जीभ से 
कुक वाणी क्यों निकलती है ९ अमसृत-वाणी क्यों नहीं चरसत्ती ९ 
कल्पना करो, तुम्हारे किसी पूजज ने तुम्हें चतलाया कि घर में 
इस ओर सोना गढ़ा है. ओर उस ओर कोयले गड़े है । तुम्हारे 
हाथ में कुदाल भी दे दिया जाय ओर खोदने के लिए कहा जाय ) 
तो तुम सोना खोदना चाहोगे या कोयला ९१ अगर कोयला खोदोगे 
तो हाथ काले होंगे । कह सकते हो कि ऐसा कौन सूखे होगा जो 
सोना छोड़ कर कोई कोयला खोदना चाहेगा ९ सोने को 
छोड़कर कोई कोयला नहीं खोदन। याहता । इसी प्रकार तुम 
अपनी जीभ की कुदाली से सोना भी निकाल सकते हो और 
कोयला भी निकाल सकते हो | अपशब्द बोलना कोयज्ञा निकालने 
के समान है. ओर मधुर शब्द बोलना सोना निकालने के समान है. । 
मै बहिनों से मीठे शब्द बोलने का खास तौर से अग्रह करता 
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हूँ । अडोसी-पडोसी और बाल-बच्चों फे साथ गिवेम्पूषेफ वचन 
बोलने चाहिए। मधुर भाषण करने से तुम दूसरों को प्रिय लगोगे । 
आर यदि क्टुऊ वाणी गा प्रयेग करागे तो अग्रिय लगोगे | किसी 
कि ने ठीऊ ही कटह्टा है-- 
जापै जैसा वम्तु है, वैसा दे लिसलाय। 
बाजी घुरा न मानिय, लेन वहाँ पै जाय | ॥ 
चिसके पास गालिया है, वद गालियाँ देता है । जिसके पास 
जो बस्तु द्वोती है, वही बह दूसरों को दे सकता है। अतएब इसमे 
घुरा मानने की आवश्यकता नहीं है । 
कहने का आशय यह्‌ है कि जिसमे गालियोँ देने के ससतार 
होंगे, बढ दूसरों को गालियों ही देगा। अतएय पहले से अच्छे 
सस्कर डालो । भूल-चूफ़ कर भी कड़क वाणी का उद्चारण न करे । 
अच्छे सस्तारों तो जीवन में उतारने के लिए सरैव सत्सगति 
करनी चाहिए। 
मीठी बोली बोलमे का अभ्यास क्सि अफ्ार करना चाहिए, 
इस सम्प व में पूय श्रीलाज्जी मद्वाराज ने एक दृष्टान्त दिया था 
एक चूड़ी वाला लास की चूडियाँ गधी पर लाइकर बाभार में 
बेचने को जाया करता था। आनक्ल तो अनेक प्रफजार की रग 
बिण्गी चूडियॉँ निकल पडी है. और इस प्रकार विदेशी चूडियों ने 
बदिनों का द्वाथ पडड रक्‍्सा है, परतु पहले लास की चूडियों का 
बिशेष प्रचार था। 
हों, वढ चूडी वाला गधी पर चूडियाँ लादरर बात्ञार जाता 
थां। गधी जय धीमी घीमी चलती तो बह ' चल मेरी माता, चल 
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मेरी बहिन! कहकर उसे हॉकता था । लोग उससे पृछते--तू गयी 
को सा ओर बहिन क्यों कहता दे ? तव वह उत्तर देता--अगर 
में गधी को गालियों दूँ तो सुझे गालियों देने की आदत पढ़ 
जाएगी। मेरा घन्धा चूड़ियों का है । अच्छे - अच्छे घरानों की 
महिलाएं मेरे यहाँ चूड़ियों खरीदने आती हूँ। अगर मेरे मुह से 
गालियाँ निकलते लगे तो कोन मेरे यहाँ आधे १ फिर तो भेरा 
धन्धा ही चोपट हो जाय | 
आपको भी सोचना चाहिए कि आप श्रावक हैं ओर व्यापारी 
है। आपके सुख से अयशब्द केसे निऊले ९ 
राजा ओेणिक ने मुनि को असत्य बोलने के लिए उपालम्भ तो 
दिया, किन्तु अत्यन्त मर्यादापूतेक | इस प्रकार जो मर्यादापूवेक 
व्यवहार करते हैँ, बढ़ी विवेकवान्‌ हे। ओर जो प्रत्येक व्यवहार 
में विवेक प्रदर्शित करते हैँ, उनका कल्याण होता है. 
न तुम॑ जाणसि अशाहरुस, अत्थं पुत्थें च पत्थिवा | 
जहा अणाहो भवह, सशाहो वा नराहिव !॥ १६॥ 
सुणेह मे महाराय ! अव्यक्खित्तेण चेयसा । 
जहा अणाहो मवहू, जहा सेयं पषत्तियं ॥ १७॥ 
अर्थ--हे पथ्वीपति, हे मराधिप | तुम नाथ शब्द का अथे 
ओर उसकी व्युत्पत्ति नही जानते हो, और कोई अनाथ तथा 
सनाथ किस तरह होता है, यह भी नहीं जानते हो | अतएब 
महाराज, अनाथ किसे कहते हैं और मेने किस आशय से आपको 
अनाथ कहा है, यह एकाम्नचित्त से सुनो। 
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व्याय्यान--मुनि ने राजा श्रेणिक को पार्थिव ( प्रथ्वीपति ), 
नराधिप ओर महाराज कट कर सयोधन जिया है | एफ साथ तीन 
तीन सयोबनों का प्रयोग करके मुनि ने यद्‌ प्रकट कर दिया है पि 
बह श्रेणिफ को न ॒पहचानते हों, यह बात नहीं है। वे उसके 
विपुल पैभप और प्रभ्रत् ऐश्वये से अनभिज्ञ नहीं हे । उन्हे ज्ञात 
है कि जिसे अनाथ कहा है, वह पएश्वी का स्पामी है, प्रजा का 
स्वामी है और ऐश्वये का अधिपति है। यह्‌ बात मुनि फो भली 
भाति मालूम है। फिर भी उसे अना4 जहने का अभिप्राय क्‍या 
है, यह बात वे स्वय समभाते है । 
मुनि कह्दते ह-महांराज, मेने तुम्हे अनाथ कहा है, क्रिशु 
स्सि अमिप्राय से कह्द है, यह नहीं बतलाया | इस कारण तुम 
श्रम में पड गये हो । अब में बतलाता हूँ. क्रि अनाथ किसे कहते 
दे और सनाथ जिसे कहते है ? तुम अविज्िप्त चित्त-शान्तचित्त- 
होफ्र सुनो । मन में जो तेती आ गइ है, उसे दूर कर दी। 
जब तक चित्त को एकाग्र न स्या जाय, कोई बात सुनना भी 
लाभदायऊ नहीं दोता। मन मे कसी प्रजार का विद्रह रहा तो 
काये की सिद्धि नद्हीं होती ! यह बात सत्र लागू पडती है। 
जिस काये को करने बेठे ६, उसके अतिरिक्त दूसरी जगह मन 
को दौड़ाना, मन को एकाग्र न र्रना प्रिग्रह! कहलाता है; फिर 
भले ही वह काये चाहे व्यायह्यारिक हो, चाद्दे आध्यात्मिक दी। 
आप सामायिर् मे बैठे हैं, पर आपका चित्त कहाँभटक 
रद है, यह कीन जानता दे ? सामायिक्नत लेरर एक स्थान पर 
बैठने पर भी चित्त फो दूसरी जगद दौड़ाना ऐसा ही है कि-+ 
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नखुदा ही मिला न विसाले सनम, 
न इधर के रहे, न उधर के रहे । 

अतएव आप विचार करे कि हम सामायिक में तो बेठे हैं, 
परन्तु हमारा सन कहाँ सटक रहा है ? अगर मन इधर-उधर भटक 
रहा है तो वह सामायिक व्यावहारिक सामायिक ही कहलाएगी। 
निश्चय सामायिक तो तभी होगी जब मन एकाश्र रहे और समभाव 
की रक्षा हो | 

कहा जा सकता है कि हमारा मन काबू में नहीं रहता तो क्‍या 
हमें सामायिक नहीं करनी चाहिए १ इसका उत्तर यह है. कि मन 
यदि काबू में नही रझूता ओर इधर- उधर दौड़ जाता है तो भी 
उसे खराब कामों की तरऊ नही जाने देना चाहिए। कदाचित्‌ 
चला हो जाय तो पश्चाताप करके उसे ठिकाने लाना चाहिए और 
पुनः न जाने देने का हृढ़ निश्चय करना चाहिए ओर साथ ही जसे 
शुस संकल्प में उन्नका देना चाहिए । 

बालक चलना सीखता है तो जिधघर चाहता है उधर ही चत्न 
पड़ता है। किन्तु जिस ओर जाने से गिर जाने का भय होता है, 
डस ओर माता - पिता नहीं जाने देते, या उसके साथ जाते हैं, 
जहाँ गिर जाने का भय होता है वहाँ न जाने देने की शिक्षा देते 
हं। इसी प्रकार सन काबू में न रहता हो तो उसे अग्रशस्त कामों 
की तरफ न जाने देना चाहिए, किन्तु सनन्‍्मागे पर ले जाने का 
प्रयास करना चाहिए। यह ठीक नहीं कि मन काबू में नहीं रहता 
तो सामायिक करना ही छोड़ दिया जाय; जो पढ़ता है बह्दी भूलता 


है। जो पढ़ता ही नहीं वह क्‍या भूलेगा ? इसी प्रकार सामायिक 
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करने वालों से भूल भी होती है, किंतु उस भूल को सुधार कर 
इस बात की सायधानी रसनी चाहिए फ्रि चह दोयारा न हो। रिन्तु 
भूल होती है, यह सोचकर सामायिस फरना ही छोड बैठना तो 
बहुत पडी भूल है। 
आशय यह है कि प्रत्येक काये में मानसित् एम्ा्रता की 
आवहयफ्ता है । मानसिक एम्ाग्नरता से ही काये फ्री सिद्धि होती 
है। इसी कारण मुनि ने राजा से कहा है-े रानन्‌ | मैं जो 
कहता हूँ उसे एकाप्रमना होकर सुनो । अना4 जिसे क्टते है और 
सनाथ स्सि कदते है, यह दूसरों वे अनुभव की नहीं, परतु 
अपने निज के अनुभय के आधार पर ही बतलाता हूँ। दूसरों 
की क्ड्ठी बात कठाचित्‌ मिथ्या भो हो सफ़्ती है। अतस्ब मैं 
अपने हो अतुभर की बात फइ्टता हूँ कि में पहले किस प्रकार 
अनाथ था ओर अग्र झिस प्रश्वर सनाथ हो गया है । 
घुम सनाथ हो या अनाथ ? जन तुम अपनी अनाथवा को 

पहचान लोगे तो सनाथना को भो समझ सझोगे। परतु आत्मा 

स्वयं अनाथ होते हुए भी अपनी अनाथता को स्पीजर नहीं करता, 

यहीं भूल होती है.। परत जो भक्त जन हैं, वे परमात्मा के आगे 

अपनी अमाथता को स्वीमर कर लेते है। तुलसीदास की फत्रिता 

के द्वारा यद्दी वात प्रकट बरता हूँ। यद्यपि यदाँ भाप में कुछ 

अन्तर ऊपर ऊपर से जान पटेगा, कितु गहरा विचार करने पर 

कोई अन्तर नहीं रह जाएगा। बह फदते है--- 

व्‌ दयाज्ष दीन हूँवू दानी हैँ मिखारी, 
हूं प्रछ्द्धि परातकी तू परपपुन्नहारी | 


( १७३ ) 
नाथ तू अनाथ को अनाथ कौन मौ सो, 
मो समान आरत नाहिं आरतहार तो सो || 
इस पद्म में आत्मसमपेण का भाव है। परमात्मा के प्रति 
आत्मा को किस प्रकार समर्पित कर देना चाहिए, यह बात इस 
कविता सें वतलाई गई है । अनाथी मुनि जो बात कह रहे हैं, वही 
वात थोड़े से फेर-फार के साथ कवि ने अपनी सापा में कही है । 
परमात्मा के चरणों सें आतासमपण किस प्रकार करना चाहिए, 
यह बात तुलसीदासजी की कविता से समभो। परमात्मा दीन- 
दयालु कहलाता है। आप अपने विपय में विचार करो कि क्‍या 
तुम स्वयं दीन! वले हो १ अगर तुम दीन! नही बने तो दीनदयाल? 
के साथ तुम्हारा सम्बन्ध किस प्रकार जुड़ सकता है ९ 
दीन किस प्रकार बना जा सकता है ? जब तक अहंकार है 
तब तक दीन नहीं बना जा सकता। दीन बनने के लिए अहंभाव 
का त्याग करना आवश्यक है। अतएवं अभिमान को छोड़ कर 
देन बनो | व्यवहार में तो न जाने किस-किस -के सामने, कितनी 
वार, दीन बनना पड़ता है, परन्तु परमात्मा के आगे दीन बनने 
में सकुचाते हो। विवाह होने पर घर में दीन बनते हो या नहीं ९ 
जैसे कुत्ता रोटी के लिए पूछ हिलाता है ओर पेट दिखलाता है, 
उसी प्रकार तुम भी खी के आगे दीन बन जाते हो या नहीं ९ 
विपय बासना होने के कारण आत्मा में दीनता आ ही जाती है। 
बड़े बड़े महाराजा भी वेश्या के वश में होकर उसके सामने दीन 
वन जाते है-- उसके गुलाम हो जाते हैं । 
कहने का आशय यह है कि आत्मा मे दीन होने का स्वभाव 


( ए७४ ) 


तो है, परन्तु परमामा के सामने दीन वनने मे कठिनाई शआती है। 
किंतु जब अहमार का परिहार करके परसप्रभु के समत्ष दीनता 
धारण करोगे तभी इष्टसिद्धि हो सकेगी। कय आनन्दघन जी ने 
कह्ाहै 
प्रीति सगाइ रे जग म सो करे, 
प्रीति सगाई न कोय 
प्रीति सगाइ निर्पाधिक कद, 
सोपाधिक धन खोय | 
प्रीति, सगाई, ठीनतवा सत्र करते हैः और ऐसा करते करते 
अनन्त काल व्यतीत हो गया है, परतु इस प्रतार की दौनता 
सोपाधिक दीनता है। निस्पाधिक दीनता नहीं । सोपाधिक दीनता 
से दीनता यढती है, घटती नहीं हे। इस तरह की दीनता से 
आत्मा भिखारी दी रहता है। 
कड्ा चा सकता है कि ऐसी स्थिति मे हमे क्या करना चाहिए ९ 
इसमा उत्तर यह है क्रि अपनी समस्त भायनाएँ परमात्मा को अर्पित 
कर दो और अभिमान का त्याग क्रऊे दीन यन जाओ | गरीर 
से गरीय और वडा साहसार भी ऐसा कर समता है | अवा, बहिरा/ 
लूला या चादे जैसा अपग हो, वह भी परमात्मा के सामने भातों 
का समर्पण करके दीन वन सकता है। ऐसा करने मे कसी भी 
प्रकार की बाधा आडी नहीं आती । 
क्टाचित कहा जाय कि राजा आदि से प्रार्थना करके दीनता 
दूर की ना सकती है) फितु मैं दीन था और राजा से प्रार्थना 
थी वो मेरी दीनता दूर हो गई? ऐसा मानना भूल है। राजा तो 


( १७४ ) 


दौनता दूर करने के बदले उसे बढ़ाता है। दीनता किस प्रकार 
बढ़ती है, यह वतलाने के लिए शास्त्र में कपिल का उदाहरण 
प्रसिद्ध है। 
कपिल दो माशा सोने के लिए घर से निकला था। परन्तु 
शजा ते यथेष्ट मॉगने की अनुसति दे दी तो उसका लोभ वढ़ गया। 
यहाँ तक कि वह राजा का सम्पूर्ण राज्य मॉग लेने का विचार करने 
लगा और निष्कंटक बनने के इरादे से राजा को केद करने का 
भनोरथ करने लगा । किन्तु अचानक ही उसकी विचारधारा पलट 
गई ओर बह साधु वन गया। राजा ने पूछा- बोलो, क्‍या मॉगते हो ९ 
कपिल-- मुझे जो चाहिए था सो मित्न गया। 
राजा-- क्या हुआ ९ साधु केसे वन गये ९ 
कपिल--मॉगने का विचार करते-करते मेने सोचा कि आपका 
समस्त राज्य ले ले और आपको कारागार में डाल दूँ । मगर 
इतने पर भी तृष्णा उपशान्त न हुई | तव मैने यह स्थिति अंगीकार 
की । अब मुझे शान्ति मिली है। में राज्य आदि की खटपट में 
नहीं पड़ना चाहत्ता । 
राजा-- मैं अपने बचन पर अब भी दृढ़ हूँ। मे आजीवन 
तुम्हारा सेवक बनकर रहूँगा, तुम्हारी रक्षा करूँ गा। तुम चाहो तो 
आतलन्द से राज्य का उपभोग करो । 
कपिल-- अब मुझे राज्य का मोह नहीं रहा। में राज्य से 
भी बड़ी वस्तु पा चुका हैँ। पर एक बात तो बतलाइए, मैने 


सचमुच ही सारा राज्य मॉग लिया होता तो आप मेरे बेरी बन 
ज़ाते या नहीं। 


( ९७६ ) 
राजा- हाँ, उस अरस्था में तो बैर बँध ही चाता । 
फ्पिल-- लेस्नि अभी तो आप स्पय॑ राज्य देने को तैयार 
हैं। यह मेरे त्याग का ही प्रताप है। निस त्याग को अपनाते ही 
राज्य मिल रहा है, उसका क्तिना बडा महत्व है ९ तो फिर 
राज्य के लिए त्याग का त्याग करना फ्हों तर उचित है ९ 
शराना- मद्दाराज, आपमा मोद दूर हो गया है, अत 'आपसे 
कछ भी फहना बृथा है। आप मुझे उपदेश दीतिए, जिससे मैं 
भी आत्मा वा कल्याण कर सर । 
कपिल राना को उपदेश देकर जगल में चले गये। वहाँ 
जारर पॉच सौ भयानर चोरों को उपदेश देकर मुधारा। 
मतलव यह है कि दीनता दिसलाने का स्वभाय तो प्रत्येक में 
होता है, कितु प्राय ऐसे लोगों के सामने दीनता दिसलाद जावी 
है, जिनके सामने दीनता दिसलाने से दीनता बढती है, घटती 
नहीं। मिहें अपना नाथ बनाया जाता है, बही अनाथ बना देते 
हैं। ऐसे लोगों के पास जाने से दीनता दूर नहीं हो सफ्ती। वे 
स्थय दीन और अनाथ है तो वूसरे की दीनता एय अनाथता क्सि 
प्रसार दूर रुर सकते है ९ 
इसी कारण मुनि राजा श्रेणिऊ से कहते है -- राजन, तुम्हें 
सनाथ और अनाथ का स्परूप निदित नहीं है। में स्वथ अनाथता 
की स्थिति में रह चुरा #। अतएव उसी स्थिति का वर्णन करके 
तुम्हें अनाथता का स्परूप सममाता हूँ ! चित्त को ण्काप्न करके मेरा 


बूत्तान्त सुनो । 
देखा जाता है क्नि जप काम निकल जाता है तो दु स मुला दिया 
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जाता है। जब तक मस्तक पर दुःख का भार बना रहता है, तब 
तक ही मनुष्य दुःख का रोना रोता रहता है । दुःख दूर होते छी 
डसे ऐसा मुला दिया जाग है, मानो दुःख कभी हुआ ही नहीं था। 
किन्तु लोग अगर अपने मूतकाल को न भूल जाएँ तो वे किसी के 
प्रति घृणा न करें। ऐसे मनुष्य को कोई दुखी जीव दृष्टिगोचर 
होगा तो वह सोचेगा कि ऐसी दु:खमय स्थिति तो मेरी आत्मा भी 
भोग चुका है. । तुम किसी कसाई को देखोगे तो तिरस्कार की दृष्टि से 
देखोगे, किन्तु ज्ञानी पुरुष उसकी ओर भी मध्यस्थ दृष्टि ही 
रक्खेगा । वह जानता है कि में इससे केसे घृणा करूँ । मेरा आत्मा 
भी इस स्थिति में रह चुका है.। यह तो अपने-अपने कर्म का फल 
ह्े। 

मुनि कहते हैं--राजन्‌ | जिन वस्तुओं के कारण तुम अपने 
को सनाथ सममते हो, वह वास्तव में सनाथ बनाने वाली हैं. या 
उानाथ ९ यह बात तुम मेरे वृत्तान्त से जान लो। मेरे पास सी 
यह सब बच्तुएँ थीं। फिर भी में अनाथ था। क्यों अनाथ था ९ 
सुनिये:--- 

कीसम्बी नाम नयरी, पुराणपुरभेयणी । 


तत्थ आसी पिया मज्कं, परशूयधणसंचओ | १८ ॥ 
अथे--कौशाम्बी नाम की नगरी अत्यन्त प्राचीन थी--प्राचीन 


कहलाने वाल्ले नगरों में भी प्राचीन थी । उसमें मेरे पिताजी रहते 
थे, जिनके पास प्रचुर धन सचित था| 


व्याख्यान--झमुुनि अपना जन्स स्थान बतल्ाकर आत्मकथा 


( १७८ ) 


आरम्म कर रहे हैं। पद कद्दते ऐं--भारतवर्ष में फौशाम्दी नाम 
की प्रसिद्ध नगरी थी। यह बहुत प्राचीन मगती थी। प्राचीन और 
नपीन नगर में क्‍या भेद द्वोता है । यह तो तुम्दें श्ञात दी है। 

साधारणवया ऐसा पोई नियम नहीं है. सि नयी पस्तु सराब 
दी होती है और न सब प्राचीन वस्तुएं अच्छी द्वी होती हैँ, तथापि 
पूर्धापर का विचार करने पर ज्ञात होगा कि मीन की अपेत्ा 
पुरातन प्य मूल्य अधिक द्वोता है। वैज्ञानिशें का कयन है कि 
पोयला और द्वीय फे परमारु एक दी दोते हैँ; परतु जो कोयला 
जल्दी गो लिया ताता है, बह फोयला द्वी रह जाता है, कितु नो 
जल्दी नहीं स्रोदा जाता और लम्बे समय तक जमीन में दबा रहता 
है, उसका मूल्य बढ जाता है। इसी प्रकार मजुष्यों में जो अधिक 
अनुभवी होता है उसकी फीमत अधिक आँझी ज्ञाती दे | और 
भी दूसरों चस्तुएँ हूँ जो सिफ पुरानी धोने फे कारण ह्वी कीमती 
गिनी जाती हैं.। पर्नेत, वक्ष और नगर आदि, जो प्राचीन होते हैं, 
उनकी कीमत ज्यादा ऑँकी जाती है । 

हाँ, तो मुनि ने कह्य--कीशाम्दी नगरी प्राचीन थी । इस कथन 
का अभिप्राय यद है कि उस नगरी की स्थिति ऐसी थी, वहा के 
सस्कार इतने सुन्दर थे, कि प्राचीन होने पर भी बह टिकी हुई 
थी। अनेक आघात प्रस्याघात सहन करके भी ज्ञो नगर टिका 
रहता है, नष्ट नहीं होता, उस नगर में फोई विशेषता अवश्य होती 
है। आज भी भ्ाचीन नारों की सोज बीन की जाती है और 
उससे पता चल जाता है कि वह नगर कैसा था, उसकी रचना केसी 
थी; वह कैसा समृद्ध था और किस स्थिति में था। 
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प्रश्न होता है--मुनि अनाथता का स्वरूप बतलाना चाहते है 
तो नगरी का वर्णन करने का उद्देश्य कया है ९ मेरे झुयाल से 
नगर के लोग सममते हैं कि हमें नगर में जो सुविधाएँ मित्रती हैं, 
बह आम्य लोगों को नहीं मिल सकतीं । इस विचार से नागरिकों 
को अभिमान होता है । नलगरनिवास को भी वे अपनी विशिष्टता 
समभते हैं। मुनि ने कौशाम्बी को सब नगरों में अत्यन्त प्राचीन 
बतला कर सूचित कर दिया है कि वह नगरी साहित्य ओर 
सुविधाओं से परिपूरों होने पर भी में वहां अनाथ था। मेरी 
झनाथता का निवारण वहाँ भी नहीं हो सका। 


अब अनाथ मुनि अर्थापत्ति अलकार द्वारा अपने जन्मस्थान फा 
परिचय देते हैँ और अपनी सम्पत्ति का बणुन करते हैं। कहते 
६---राजन्‌, उस कोशाम्बी नगरी में मेरे. पिता रहते थे। 
मुनि यह नहीं कहते कि में वहां रहता था या मेरा जन्म वहों 
हुआ था; वे यही प्रकट करते हैं कि मेरे पिता वह्ों रहते थे । इस 
प्रकार अर्थापत्ति अलंकार द्वारा उन्होंने अपने जन्मस्थान का परिचय 
दिया है । 
अर्थापत्ति अलंकार न्याय का एक सिद्धान्त है। मान लीजिए, 
किसी ने किसी को स्वस्थ ओर बलवान देखकर कहा--जान पड़ता 
है तू खूब खाता है ।” तब उसने उत्तर दिया --नही, मे कभी दिन 
$ नहीं खाता !! इस कथन से यह अरथे नहीं निकलता कि वह 
ग्ोजन नहीं करता। वह भोजन तो करता है, पर दिल सें नहीं 


इरता, अर्थात्‌ रात्रि में करता है। इसी को अर्थापत्ति अलंकार 
कहते हैं । 
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इसी प्रकार मुनि ने राजा से कष्ा-कीशाम्बी म॑ मेरे पिता 
रदते थे। यदाँ पिदा का नियासस्थान बतला बर उद्दोनि अपना 
ज॑ मस्थान प्रकट क्या है। मद्दापुरुष अपनी मद्त्ता का बस्ान 
नहीं करते, वे अपने गुरुजनों को भद्दत्ता प्रदान करते हैं। जैसे 
सुधमा स्पामी ने शास्त्रों का वणेन करते हुए जगह-जगह क्‍्ट्टा है 
कि मैंने भगयान्‌ मद्गायीर स्पामी से ऐसा सुना है । वद्द चार ज्ञान 
आर चौदद पूर्तों के ज्ञाता थे। फिर भी उद्दोने यद कहीं नहीं 
कहा हि में ऐसा कहता हूँ | इस प्रकार प्राचीन काल के लोग अपनी 
नहीं, अपने बड़ों फ्री--पूर्मजों बी महत्ता बढ़ाते थे। भाप भी 
अपने पूर्षनों का स्मरण करते हू या नहीं ? 
आजकल के कोई कोई पढे लिसे कदृल्ाने वाले लोग तो यद्दा 
तक फह्द बैठते दे. कि पदले के लोग तो पागल और मूसे थे | यददी / 
नहीं, क्तिनेक तो अपने पिता को भी भूल जाते हैँ । किसु विवेव 
शीक्ष पुरुष अपने पिता को आगे रखते ६ और उनकी प्रतिष्ठा 
बढदाते हू । वे अपने पिता की प्रतिष्ठा मे द्वी अपनी प्रतिछ्ा मानते हैं. । 
सुना था, चीन में कोई मलुप्य उत्तम कार्य करता है तो उसके 
पिता को पदवी प्रदान बी जाती है और इसी रूप मे उसकी कदर 
की जाती है। श्सका कारण यही अतीत द्वोवा है कि पिता ने जब 
पुत्र के जीबन को भ्रे्ठ सस्कारों से सस्कृत बनाया, तभी बहू इतना 
सुयोग्य बन सका | अतएय अपने पुत्र के 5त्तम कार्य के लिए 
उसका पिता द्वी प्रतिष्ठा का पात्र है । आशय यह है कि बुद्धिमान्‌ 


लोग अपने पूपजों को सदैय आगे रते हैं और अपने पूर्वजों की 
प्रतिष्ठा मे द्वी अपनी प्रतिष्ठा मानते हूँ । 
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इसी कारण अथवा किसी अन्य कारण से मुनि ने राजा से 
कहा--मेरे पिता कोशस्वी लगरी में रहते थे ओर वहाँ प्रचुरधन- 
सचयी थे। यह कह कर मुनि ने यइ सूचित कर दिया है कि वे 
प्रसूत घन-सम्पत्ति और ऋद्धि-सम्रद्धि से सम्पन्न पिता के पुत्र 
हैं। लक्ष्मीबान पिता का पुत्र भी लक्ष्मीबान्‌ होता है। इस प्रकार 
मुंनि के कथन का आशय यह निकलता है कि इतनी विपुत्र विभूति 
होने पर भी मे अनाथ था | 
मुनि का यह कथन सुनकर राजा सोचने लगा--यह मुनि 
इतने अधिक सम्पत्तिशाल्वी थे तो फिर अपने को अनाथ क्यों 
कहते हैं. ९ 
मुनि अपनी अनाथता को किस प्रकार प्रकट करते हैं, इसका 
विचार आगे किया जाएगा। अभी सिर्फ यही कहना है कि भल्ते . 
कोई करोड़पति का लड़का क्‍यों न हो, सुनि के कथन के आधार 
पर यही सममना चाहिए कि जब तक आत्मा अनाथ है, तब तक 
धन व्यथे है। किसी के पास कितनी ही सम्पत्ति और सुविधा 
क्यों न हो, इतने मात्र से वह सनाथ नद्दी वन सकता। शाझ््र के 
इस कथन पर श्रद्धा रखकर तुम्हें यह बात भलीभाति समझ लेनी 
चाहिए कि सांसारिक वस्तुओं की बदौलत, तुम चाहे कितना ही 
ऊँचा पद क्‍यों न प्राप्त कर लो, पर उनसे आत्सा सनाथ नहीं बन 
सकता । धन से आत्मा अनाथता दूर करके सनाथ नहीं बनता । 
वास्तव सें घर्म का धन के साथ कोई संबंध नहीं है। घन से 
धमम की प्राप्तिहो भो नहीं सकती | चाहे कोई निर्धेन दो अथवा 
सघन, बह भावना जागृत होने पर धर्म को अंगीकार कर सकता 
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है। घन की दौलत बहुत बार भीषण अनयथे होते हैँ। नेसे 
दामोदरलाल ( नायद्वारा फै मद् त ) धन के कारण हवी बेहयां के 
फंदे में फँसे और अत में हृदय की गति बंद हो जाने फे कारण 
मृत्यु को प्राप्त हुए। घनमद में उमत्त द्वो+र उन्दोंने ल्ासों फो 
सर्म्पात्ति नष्ट वर डाली | अपनी साम्प्रदायिक परम्पदा फो भी संग 
किया और प्रा्णों से भी द्ाथ घो थेठे | फोन जाने परल्लोक में 
उनझी क्‍या दशा होगी ? इस प्रकार यहुतरे भलुष्य ऋद्धि पाकर 
कुमार्ग म॑ चले जाते हैँ । ऋद्धिमान्‌ दोकर स'मागे पर चलन पीले 
ओर मर्यादा पा पालन फरने याले बिरले द्वी पते हैँ। जो धर्न 
मलुष्य को कुपथंगामी बनाता है, से पा क्षेने भात् से फोई सनाध 
कैसे दी सकता ऐ ? यही कारण है फि प्रचुर धनसंचयी पिता के 
पुत्र दोष र भी मुनि श्रपने को अनाथ मायते हैँ। 
मिसकी अधनीता में रदने याले दूसरे क्षोग भी धनपान्‌ पत्र 
जाएँ उसे प्रचुर धनसचयी कट्दते ६। जेसे पणिडित ये” पास रहते 
बाला भूरे भी परिडत बन जाता है और डाफ्टर के पास रहने 
यात्ा रोगी भी भच्दा दो जाता है; उसी अवार जिसवे' श्राक्य में 
रहने वाला निधेन भी धनग्रान्‌ बन जाय, यद्द प्रशुर 
कहलाता दे। 
मुनि ने अपने पिता फो प्रचुरुधनसचयी फटा है. इसका श्र्ये 
यदी दै कि उनके विता पे आश्रय मे रहफ्र अनेक सिपन भी सर्घन 
बन गए थे । 
मुनि फे कथा पर अदिश्वास परने का बोई कारण नहीं था। 
राजा जानत था हि छोशाम्दी पुरानी नगरी है भौर पद्ँ बढ़े - बड़े 
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स्नाव्य रहते हैं। मगर उसके हृदय में यह जिज्ञासा उत्पन्न हुई 
कि फिर मुन्ति अनाथ क्‍यों थे ? राजा ने अपने मनोभाव भुनि के 
सामने प्रकट कर दिये । तब भुनि बोले:- - 
पढ़मे वये महाराय, अतुला मे अच्छि वेयणा । 
अहोत्था विउलो दाहो, सब्वंगेसु पत्थियवा ॥१६॥ 


सत्थ जहा परमतिक्खं, सरीरविवरंतरे | 
पविसिज्ज अरी कुद्धो, एवं मे अच्छिवेयणा ॥२०॥ 
तियं॑ मे अन्तरिच्छ च, उत्तमंगं च पीड३ । 
इन्दासणि समा घोरा, वेयणा परमदारुणा ॥२१॥ 
उबड्डिया मे आयरिया, विज्ज्ञा-मंत-चिगिच्छया । 
अबीया सत्थकुसला, मन्तमूलविसारया ॥२श॥ 
ते मे तिगिच्छ कुब्बन्ति, चाउप्पायं जहाहिय॑ | 
नय दुबखा विभोयन्ति, एसा मज्म अवशाहया॥२३॥ 
अ्रथः-हे महाराज, दे प्ृथ्वीपति, युवावस्था के प्रारंभ में, मेरी 


आँखों में अनुपम वेदना उत्पन्न हो गई ओर सम्पूर्ण शरीर में 
प्रचए्ड दाह भी उत्पन्न हो गया । 


जैसे कुपित हुआ बैरी शरीर के छिद्रों में तीछुण शस्त्र घुसेड़े 


तो उस समय जेसी वबेदना दो, बेसी द्वी वेदना मेरी आँखों में हो 
रही थी । 


हृदय, कमर तथा मस्तक में भी ऐसी असझहा और टारूगा 
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चैंदना हो रही थी, जैसे इंद्र के बच्चाघात से धोर बेदनां 
दो रही हो। 
बिद्या, सत्र एय ओपध से रोग निवारण करने में कुशल, 
असावाशण चिकित्सा शास्त्र में पारगत आचाये चिढ़ित्सक मेरी 
चिकित्सा करने के लिए आये | 
बे चिक्त्साचाये चार प्रसर से--रोग का निदान करना, 
अपध देना, पथ्य सेवन करना ओर परिचर्या कराना, अथया 
चमन, विरेचन, मदन और स्वेदन, अथया अजन, बंधन, क्षेपन 
और मर्दन से-मेरी चिकित्सा करने लगे; किन्तु मुके दुस से 
भक्त न कर सके यही मेरी अनाथता थी | 
व्याग्यान --मुनिराज कहते हँ--राजन्‌ । में अपनी अनाथता 
फ्री व्याख्या करता हूँ। मैं प्रचुर्धनसचयी का पुन था। मेरा लालन 
पालन अत्यन्त दुक्षता और सावधानी से हुआ था। मेरे यहाँ 
किसी भी साधन की कमी नहीं थी। मेरी वाल्यायस्था बडे दी 
आनन्द के साथ व्यतीत हुई थी । उस समय भी र्सी चीज की 
फमी नहीं थी । 
मैं जब युवक हुआ तब योग्य तरुण काया के साथ मेरा यिवाद 
हुआ तुम जिस उम्र को भोग फे योग्य बतलाते दो और किरें 
भोग के साधन कद्दते दो, वह सब साध मेरे पास विद्यमान थे, 
फिए भी मेरी कया दशा हुई, यद्द ध्यानपूर्वफ़ सुनो | युवायस्था में 
मेरे शरीर में रोग पतन हो गया । घोर चेदना होने लगी। पहले 
पहल वेदना ने मेरी ऑसों मे सटका उत्पन जिया ! 
आँस सार शरीर में सारमूत मानी जादी है। आस देखने 
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भात्र से सब को पहचाना जा सकता है। आँखों के अभाव में सारा 
संसार अन्धकारमय प्रतीत होता है'। भले करोड़ सूर्य उदित हो 
जाएँ, अगर आँख नहीं दो उन सब का प्रकाश निरथक है । 
इस शरीर में आँखों का इतना अधिक महत्वपूर्ण स्थान है । 
परन्तु ऑंखें होने से आत्मा में सनाथता आती है. या अनाथता, 
यह बात अनाथ मुनि के कथन एवं वृत्तान्त से सममझो। मुनि ने 
आँखों द्वारा सुन्दर दृइय देखे होंगे ओर उत्चम-उत्तम पदार्थ भी 
देखे होंगे और आँखों को ठीक रखने के लिए अंजन या सुरमा 
का भी प्रयोग किया होगा, आँखों फो ठंडक पहुँचाने के लिए 
शीतल पदार्थों का सेवन भी किया होगा । इतनी सार-सँभाल करने 
प९ भी मुनि को आंखों में वेदना क्‍यों उत्पन्न हुई ९ 
इस अध्ययन में अब तक जो कहा गया है ओर आगे जो कहद्दा 
जायगा, उसका आशय प्रकट करते हुए मुनि कहते हैं-मेरे पास सभी 
साधन विद्यमान थे । मे स्वयं आँखों को ठीक रखना चाहता था, 
डनकी सार-सँसाल भी करता था | फिर भी न जाने क्‍यों, आँखों 
में दुस्सह वेदना उत्पन्न हो गई | उस भयंकर चेदना के कारण मन 
में विचार आता-आओंखे ही न होतीं तो कितना अच्छा होता । इतनी 
दुस्सह वेदना तो न सहनी पड़ती । राजन | इतनी सार-सेंभाल 
ऊोर सावधानी रखने पर भी जब आँखों में असह्य बेदना रत्पन्न 
हुई तो मुझे लगा कि में अपनी आँखों का नाथ नहीं हूं | नाथ होता 
तो इतनी सुरक्षा करने पर भी क्‍यों वेदना उत्पन्न होती ९ 
जो कहते या समभते हैं. कि-यह आँखें मेरी है? वे भूल करते 
हैं) वे ओखों में अपना आरोपण कर लेते हैं । किन्तु जो अपनी 
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आज्ञा नहीं मानता-अपनी इच्छा पर नहीं चलता, उसे अपना कैसे 
भाना जा सकता है ९ तुम अपने को क्सी मनुष्य का मालिक 
मानते हो, पर तु वद्द तुम्हारी इच्छा के प्रतिकूल व्यपद्वार करता है, 
वो वात्तव में तुम अपने को उसका मालिक स्सि प्रकार कह 
सकते द्वो ? 
मुनि ने कहा-मुझे पहले इस बात का भान नहीं था, कितु 
जब नेत्रों में पीड़ा उत्पन हुई, तब भान हुआ कि में ऑसों का नाथ 
बन कर क्या अभिमान करता हूँ १ ससार के पदार्थों को देस-देस 
कर घोसा सा रहा हूँ । 
मुनि आगे कद्दते हँ--ऑफों मे वेदना होने के साथ ही मेरे 
शरीर में ख दाद उत्पन दो गया | शरीर के कसी एक अग में 
दी दाद उत्पन नहीं हुआ, मगर मम्पूर्ण शरीर में इस भ्रकार की 
जलन पेदा ह्लो गई मानो शरीर को आग में मोंक दिया दो । 
कोई मनुष्य तुम्दारे शरीर पर दहकता हुआ श्वगार फैंक दे 
अथवा आँख मे सुई छुभा दे तो उसे तुम अपना शन्न या अपराधी 
मानोगे या नहीं ? इस प्रझार धादर से सुर भौंकने वाले या आग 
से जलाने याले को तो अपराधी या शत्र मान सकते दो, जिस 
बाहर फोई श्र या अपराधी टिसाई न देता दो तथ क्या सममा 
ज्ञाय ९ मुनि की आँसों में कोन सुई-सी छुमा रद्दा था  फीम 
डाहे जला रद्दा था ? वद बैरी फीन था ९ तुम बादर के मनुष्य फो 
हो वैरी या अ्रपराघी सममक लेते हो परतु यद्द नहीं देसने हि तुम 
स्वय दी अपने बेरी और अपराधी बन रहे हो। 
मुनि कद्दते द--राचन्‌ । मुम राज्य का संचाजञन करते दो। 
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तुम्हारे सामने कोई किसी की आँखों में भाला भोंके या शरीर को 
जलावे तो तुम खड़े-खड़े चुपचाप देखते रद्दोगे ९ 
राजा--मुझे स्मरण नहीं आता कि किसी ने अपराध किया हो 
ओर मेंने उसे दंड न दिया हो । 
सुनि-राजन्‌ | बाहर का अपराधी होता तो कदाचित्‌ में अ्रपनी 
रक्षा कर सकता; किन्तु मुझ पर जिस ऋर रोग ने आक्रमण किया, 
उससे मुझे; बचाने वाला कोन था ९ 
राजन, में तुमसे एक प्रइन करता हैँ । तुम्हारे राज्य में कोई 
किसी पर हमला करे तो तुम रोकते होगे ओर उसे दंड भी देते 
होगे । परन्तु क्या तुम्हारे राज्य में कभी रोग का आक्रमण नहीं 
होता ? उस रोग को दूर करने के लिए और प्रजा को रोग से 
बचाने के लिए किसी दिन दौड़े हो ? और रोग से प्रजा की रक्षा 
की है ९ अगर तुम रोग से प्रजा की रक्षा नहीं कर सके तो प्रजा 
के नाथ केसे कहे जा सकते हो ? अरे, प्रजा का नाथ होना तो 
दूर की बात है, तुम अपने भी नाथ नहीं बन सकते । अतएब 
विचार करो कि में केसा अनाथ हैँ ९ 
कदाचित्‌ कहोगे कि रोग से केसे रक्षा को जा सकती है ९ 
परन्तु मे पूछता हूं कि आखिर रोग क्या चीज है. ? रोग और कुछ 
नहीं, यह आत्मा ही रोग है। तुम बाहर के शत्रुओं को तो देख 
सकते हो, पर भीतर जो शत्रु छिपे बेठे हैं, उन्हें क्‍यों नहीं देखते ९ 
अगर तुम अपने भीतर विद्यमान शत्रुओं को नहीं जीत सकते तो 
फिर नाथ केसे १ ऐसी स्थिति में तो ठुम स्वयं ही अनाथ हो । 
मुनि का कथन सुनकर राजा ने कहा-- आपको ऐसी असह्य 
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चेदना हुई थी १ तय मुनि घोले- क्या कहू रानन । आँर्सों में ऐसी 
दुस्सद चेदना होती थो, जैसे कोई मद्दान्‌ ठीदण भाला ज्लेरर आँसों मे 
भोंक रहा दो । रानन्‌ , अय तुम्दीं तिचार कर दुसखे कि रस समय 
जो शत मुझे कष्ट दे रद्ा था, उसे पराजित न कर सकने बाला 
सनाय है या अनाथ ९ ५ ओर नेत्रों म पीड़ा दो रहो थो भौर 
दूसरी ओर मेरी कमर मे भी वेदना दो रही थी। साथ दी जो 
उत्तमाग कद्टलाता है, झोर जो ज्ञान फा केद्रभूत है, उस मस्तक में 
भी ऐसी धोर पीड़ा द्वो रद्दी थी, भानो इद्र वच्च सार रह्ष दो या 
बिलली पड़ रही दो । इस प्रगार मेरा समस्त शरीर दारुण बेदना 
से व्याप्त था । 
कद्दोगे कि उस पीड़ा को दूर करने के लिए वेद्यों की सद्दायता 
लेनी थी। परन्तु रानन्‌) मैंने बडे-बडे वेदों फ्री सद्दायता ली। 
अपध सेवन करने में रिसी प्रकार की कमी नहीं रहने दी। में 
कसी छोदटे-मोदे गॉयडे में तो रहता नहीं था, फौशाम्बी जैधी 
प्राचीन नगरी में रदृवा था। वहाँ के पुयने भ्रसिद्ध और अनुमभयी 
आयुर्वेदाचाये मेरी चिकित्सा करने क॑ लिए वेरों पर सड़े रहते ये । 
वे साधारण यैय नहीं ये वरन्‌ वेययक शास्त्र में पारगत एवं शस्त्र 
क्रिया में भी कुशक्ष थे । ऑपरेशन करने मे ऐसे दक्ष कि थोौमार को 
पता भी न चले । वे वेद्य मत्र तिद्या मे रिशारद थे। ऐसे अनुभवी 
आर कुशल वेद्य भी मेरी चिक्रित्सा करते-करते थक गये, पर 
मेरी वेदना फो दूर न कर सके । मैं ऐसा अनाथ था। 
मद्रारात, तुमने जिस शरीर की प्रशसा की और लिसे भोग के 
योग्य बतल्ञाया दे, उसी शरीर में ऐसी दारुण वेदना डपनी थी। 
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अब तुम्हीं कहो कि उस समय में सनाथ था या अनाथ ९ 
डस समय मेरे मन में विचार आया- मे इस शरीर के कारण 
दी कष्ट भुगत रहा हूँ । विप मिल जाय तो उसका पान करके मर 
जाऊँ और किसी प्रकार इस असह्य यातना से छुटकारा पाऊ | 
फिर मुझे खयाल आया कि जिस शरीर की बदीलत मुझे! इतसे 
कष्ट मेलने पड़ रहे हैं, उस शरीर का अपने आपको नाथ समझना 
घधिक्क्कार की बात है। राजन, मुझे जेसा रोग हुआ था, वेसा तुम्हें 
भी तो हो सकता है ९? 
श्रेणशिकत आज यहाँ नहीं है, पर आप लोग तो हैं। जेसे 
अनाथ ऊुनि ने ्ेणिक से प्रश्न किया था, उसी प्रकार में आपसे 
पूछता हूं-- रोग तुम्हें भी हुआ होगा ? उस समय यह शरीर 
कितना कष्टदायक प्रतीत होता था ९ किन्तु वास्तव में ही अगर 
शरीर कष्टदायक लगा होता तो आप ऐसे प्रयत्न करते कि इस शरीर 
में रहना ही न पड़े। सदा के लिए अशरीर अवस्था प्राप्त हो जाय। 
परन्तु कष्ट से मुक्त होने के बाद कष्ट का स्मरण ही नहीं रहता। 
जीव विचार करता है कि में इस देह का स्वामी हूँ। यह देह 
भेरी है, मेरे अधीन हैं। इस प्रकार शरीर के प्रति ममत्व धारण 
करके वह देह फा स्वामी बनता है, किन्तु सचाई यह है. कि जीव 
का शरीर पर जितना ही अधिक महत्व होता है, जितना ही 


बह इसका स्वामी बनना चाहता है, उतना ही अधिक अनाथ 
बनता है । 


व्यवहार मे किसी को बीर ओर किसी को कायर कहा जाता 
है। पर बीर और कायर की व्याख्या क्या है ? किस कारण एक 
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को बीर 'और दूसरे को कायर कद्दा जाता है १ इस प्रश्न पर विचार 
करना चाहिए। ह 
फोई भी मलुष्य कायरों की श्रेणी में अपना नाग नहीं लिखाना 
चाहता । सभी अपने को बीर क्दलवाना चाहते हैँ। परन्तु बीर 
बनने के लिए वीरता वारण करनी पड़ती है। युद्ध की सेरी बजती 
है दो वीर धुरप अपनी वीरता दिसलाने के लिए बाहर आता है 
आर अपनी पत्नी तथा पुत्र को भी भूल जाता है.। यद्दी नहीं, 
अपने शरीर की भी परवाह न करता हुआ, आरणों छो हथेली पर 
रखरर सम्राम करने को तैयार हो जाता है । इस प्रशार की घीरता 
का प्रदेशन करने से दी पोई बीर कहदला समता है। परतु जो 
बीरबूत्ति नहीं धारण करता, वह्द व्यवद्धार में भी वीर नहीं 
कहलाता । 
जब लोक्कि वीर को भी इतनी वीरता दिसलानी पड़ती है. 
तो लोकोत्तर धीर को कितनी बीरता न दिसलानी पडती होगी (९ 
लोक्यपद्दार में भी जो ममुष्य शरीर के प्रति ममत्व रखता है। 
बह कायर कहलाता है और जो शरीर का मम॒त्र त्याग देता है, वह 
बीर माना जाता है ! इस प्रकार जो लोग शरीर के ममत्य का त्याग 
करके कर्मो के साथ युद्ध करने के लिए अग्रसर होते हैँ, वे क्‍या 
बीर नहीं हैं ? निस्स देद्द वे धीर ह। इस प्रकार जो बीर है वद्दी 
नाथ बन सऊता है; ओर जो शरीर पर मसत्य रसता है यह फायर, 
साथ नहीं बन सकता। वह तो अनाथ द्वी है । 
मुनि कहते ह--रानन्‌ , तुम अपने को इस शरीर का नाथ 
समभते हो, शरीर को अपना मानते दो, पर-तु जरा विचार तो 
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कर देखो कि इस पर तुम्हारा आधिपत्य भी दे या नहीं ? जो वात 
सिन्धु में होती है, वही विन्दु में होती है। इस कथन के अनुसार 
में मानता हूं कि जो बात सुझ पर बीती, वही दूसरों पर भी बीतती 
होगी । में भी अपने आपको शरीर का स्वामी समझता था। मगर 
इस मान्यता के कारण मुझ पर जो बीती, वह सुनिए: -- 
मेरी युवावस्था थी । युवावस्था भें बिरला ही कोई होगा जो 
दीवाना न वन जाता हो । इस अवस्था में रक्त सें उष्णता होती है, 
अतएव प्रायः लोग दीवाने हो जाते हैँ । अच्छे-अच्छे घरानों की 
सुन्दरी झ्लियों के साथ मेरा विवाह-संबंध हुआ था। वह समय भेरे 
. लिए रमणियों को और उनके श्व|गार को देखकर आनन्द मानने 
का था, किन्तु उन्हें देखने का साधन- मेरे नेन्न-ही बिगड़ गए । 
आँखों फी असह्य वेदना के कारण में कुछ भी आनन्द नहीं लूट 
सकता था । 
ओखे खराब हो जाने पर आनन्दप्रद वस्तुएँ भी किस प्रकार 
खराब दिखाई देने लगती हैं, यह बात एक उदाहरण से समभिए | 
कल्पना करो, किसी समुष्य ने चित्रशाला बनवानी आरम्भ की | 
चित्रशाल्ा बनवाने में उसने पू्णो उदारता दिखलाई । मुक्कहस्त 
हो खचे किया) किन्धु जब चित्रशाला बनकर तैयार हुईं, तब भाग्य 
से बह अधा हो गया । इस कारण चित्रशाला उसके लिए आनन्द 
- भ्द होने के बदले दुःखदायक दो गई। इस उदाहरण से यह बात 
स्पष्ट हो जाती है कि पर-पदार्थ को सुख का साधन भानना विवशता 
ओर दुःख का ही आह्वान करना है । 


यह आत्मा यही भूल कर रद्दा है। वास्तव सें जिसे देखता है, 
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डसे भूल जाता है और पर के आधीन द्वो जाता है! जिसे देखना 
चाहिए, उसे देखता नहीं और भिन्न पदार्थों को देफने में दी झुढ 
जाता है। इस प्रसार वह आँगों के अधीन हो जाता है। वह 
सोचता है-आओयें तो पदार्थों को देखने के लिए ही हैं ) परत उसे 
यह सयाले नहीं आता कि ऑर्पों को अपनी मानकर उनके झधीन 
दो जाना अनाथता को अपनाना है। अज्ञान जन इस सबंध में 
गभीर विचार न करके ऑसों में और ऑों द्वारा हृदय पदार्थों 
में लिप्त हो जाते हैँ, कि तु ज्ञानी जन लिप्त नहीं दवोते । 
आँखों का उपयोग फ्ट्टों और क्सि प्रवार क्रमा चाहिए, यह 
बात एक उद्दाइरण द्वारा सममाता हू। मान जो, आपके झिसी मित्र 
ने आपको एऊ सूच्रमद्शक यत्र दिया। इस यज से, जो सूच्रम परतु 
आँखों द्वारा नहीं देखी जा सझती थी, बहू देसी ज्ञा सकती है । 
आपके मित्र ने इसी उद्देइय से आपओ यत्न दिया भी था। पर 
इस यत्र से आप सूइ्म वतु न देखकर गाय-मैंस देसने लगे । 
आपने नहीं सोचा कि गाय-मैंस तो हमेशा यों दी देसते रहते हैं। 
उनके देखने में यत्र कौ क्‍या उपयोगिता है १ उसकी सच्ची उपयो 
गिता तो उन सूद्म वस्तुओं को देसने में है जों थय के घिना 'भाँखों 
से नहीं दिसाई देती । 
सुना जाता दे, आजफल तो ऐसे-ऐसे यत्नों का आिष्कार दो 
गया है दि शिनकी सद्ययता से पेटी ये अन्दर यद की हुईं बरतु 
मी देसी जा सझती ३२ चर यद्द भी जाना जा सत्ता है कि पहाड़ 
फे पीछे क्‍या है १ यद्द बात फ्दोँ तक सत्य है, यद झुमे नही 
सालम । 


( १६३ ) 


अच्छा, मूत्त वात पर आइए। आप गाय-मैंस को देखने में 
सुद्रदर्शक यंत्र का उपयोग करें तो यह देखकर आपका मित्र नाराज 
होगा या नहीं ? और सूहमदशक यत्र का इस प्रकार दुरुपयोग 
करते वाला चुद्धिमान्‌ कहलाएगा या मूखे १ आप कहेंगे-पह मरते 
है। यद्‌ ठीक भी है। परन्तु जता आप अपने संब्ंव में विचार 
करो। आपसे भी ऐसी ही भूच तो नहीं हो रही है ९ 
आप छो सूच्मदरशेक यंत्र मिल जाय, उन्‍्तु ऑखें न हों तो यंत्र 
का क्या उपयोग करेंगे ? ऑगबों के अभाव में यंत्र से देख सकेंगे ९ 
से दृष्टि से सूच्मदशेक यंत्र की अपेक्षा ओखें अधिफ महत्वपूणे 
सिद्ध होती ढूै। तो आपको इननो मइत्यपूर्ण आँखें जो मिलो हैं, 
उनका आप क्या उपयोग कर रहे हैं ? अगर यत्र का का दुरुपयोग 
करना मृखंता है तो आँखों का दुरुपयोग करना क्‍या मूखंता 
नहीं है ९ 
आर्बों का क्या मूल्य है ओर उसका किस प्रकार उपयोग 
करना चाहिए, इस संबंव में विचार करो। आऑर्खों को नासिका के 
अम्रभाग पर स्थिर करके, जब तक पत्षक_ू न गिराये जाएं तत्र तक 
सन भी एकाग्र रहेगा। यह तो द्रव्य-एफाग्रता है । अगर आँखों की 
ज्योत्ति को अन्त्मु खी बनाओ तो आत्मोकृृति भी होगी। 
सत सममना कि किसी वस्तु को देख लिया तो बात बहीं की 
वहीं समाप्त हो गई । जिस वम्तु पर दृष्टा की नजर पड़ती है, उसका 
ससकार दृष्टा के कार्मण शरीर पर भी पड़ता है। इसी कारण 
स्थानांगसूत्र में दिट्ठिया क्रिया” अर्थात्‌ देखने मात्र से भी क्रिया 
लगती है, ऐसा कद्दा गया है। कामंण शरीर पर देखने का संस्कार 


( श्ध्छ 


किस प्रसार पढ़ता है, इसके लिए एक उलादरण लीनिए' -- 
घट यृक्ष सितिना पिशाल होता हे। बढ भारत से ही उत्पन्न 
होता हे, अय देशों में न्रीं। "अब कोई यहाँसे ले गया द्वो तो 
बात चप्रजग है। 
अगर आप बट वृत्त से शिक्षा प्रदण करें तो अपनी बहुत 
उनति कर सफ़ते दूँ! पिप्णु को यटशायी कहा जाता है। इस 
कथन का वास्तविक आशय क्या हे, यद बतलाने का अभी समय 
नहीं है। अभी आप यद्दी उिचार कीनिए कि बट का वृक्ष कितना 
पिशाज्ञ द्ोता है और उसका फन ज़ितिमा छोटा द्वोता है। घृक्ष को 
देखते उससा फन्र बहुत छोटा तान पड़ता है । परतु फ्ल मे रद्दा 
हुआ बीज तो और भी सूक्ष्म द्ोता है । उस बीज फो हाथ में लेम्र 
कोई कद्दे कि इसमें तिशाल बट वृक्ष है, तो आप कददंगे-- कदाँ 
है बतापो तो सद्दी । छितु वुद्धिमान्‌ पुरुष यद्दी क्द्वेगा कि घीज 
मे बृक्त तो अयश्य है, किसु बद यों नहीं देसा जा सकता। पानी 
ओर मिट्टी के सयोग से वीन मे बृक्त देसा जा सकता है! 
भगयान्‌ का कथन है-- ओदारिक, वेक्िय, आद्ारक, तेजस 
ओर कार्मण, शरीर के यह पाँच भेद है । तुम चो कुद्ध भी देखते 
हो, सुनते हो या स्पशे करते हो, उस सब्र का सस्फार कार्मण शरीर 
में रहता है। अर्थात्‌ आख सम्बधी समस्त क्रियाओं के सस्कार 
कामेण शरीर म॒ विद्यमान रहते हैं. 
क्ट्टा जा सझता है झि स्ममण शरीर कैसा होता हैं और उसमे 
सस्कार क्सि प्रचार रहते हूं, यह इसमे बतलाइए ? इसके उत्तर में 
यदी क्ट्टाजा सकता है कि जैसे बीज मे बृत्त रहता है, उसी 


(१६४५ ) 


प्रकार कार्मण शरीर में संस्कार रहते हैँ, जेसे बीज में वृक्ष दृष्टि- 
गोचर नहीं होता, किन्तु अनुकूल सयोग पाकर वह प्रकट हा जाता 
है, उसी प्रकार कामंण शरीर में विद्यमान सस्‍्कार भी अनुकूल 
सयोग पाकर दिखाई देने लगते दे । मृत्यु होने पर ओदारिक 
शरीर छूट जाता है, किन्तु कार्मेण शरीर जोब के साथ द्वी जाता 
है, कामेण शरीर को लिगशरीर या सूच्मशरीर भी कहते है । जसे 
प्रतिकूल संयोगों मे बट का बीज वृक्ष को उत्पन्न नहीं करता, अर्थात्‌ 
वृक्ष के रूप में फल्न-फूल नहीं सकता, उसी प्रकार कार्मशशरीरगब 
संस्कार भी दूसरे सस्कारों से नष्ट दो जाते है । अतए्व कई बार 
वे संस्कार प्रकट नहीं होते; परन्तु तुम जो भी पुण्य या पाप करते 
हो, उस सब के संस्कार कामेण शरीर भे अवश्य विद्यमान 
रहते हैं । 
इस प्रकार आप जो कुछ देखते हैं, वह आपका देखना उसी 
समय नष्ट नहीं दो जाता, किन्तु उसका'सं€कऋार रह जाता है। अतएव 
ओँखों का किस प्रकार सदुपयोग करना चाहिए, इस संबंध में 
गहरा विचार करने की आवश्यकता है । 
मुनि ने कहा-- राजन | से उस समय कैसा अनाथ था। उस 
समय अनाथता के दु ख से दुःखित होकर मर जाता तो मेरे और 


तुम्हारे बीच से यह वार्त्ताल्ञाप भी न हो सकता। परन्तु मैने 
विचार किया कि किसी भी उपाय से इस अनाथता को दूर करना 


चाहिए। यह सोचकर जब मेने अनाथता से पिण्ड छुड़ाया तभी 
तुम्हारे साथ वार्त्तालाप करने का प्रसंग मिल सका है। 
मान लीजिए, एक आँखों वाला मेला-ठेला आदि देखता फिरता 


(्‌ १६६ ) 
है। दूसए आदमी आया है। पह कदता है-- क्या फरू । देसने 
की लाचसा तो वहुत है, कितु दुभाग्य से आँखे ही नहीं हैँ। इस 
प्रकार बह देस न सहने के कारण दुसी दो रहा है। तीसरे 
आदमी की शज्ों मे वेदना हो रही है, कि तु पह कद्दता हे+४ 
यह बेदना मेरी सहायक है। यह रोग भेशा पत्म मित्र है। मैं 
बाहर क्यों देखूँ, भीतर ही क्‍यों न देखूँ ९ 
इन तीम में से आप जिसे अच्छा कहेंगे 9 आप तीसरे को अच्छा 
कहेंगे । जानी भी ऐसे ही दतते है । वे सिर पर ठु सआ पडने पर भी 
घतराते नहीं | दु स को अपना मित्र मानते है? जेसे चाबुक लगने 
पर उत्तम जाति का घोड़ा दीडने लगता है, उसी प्रकार दुस आ 
पड़ने पर वे धम म अधिर लग जाते हैँ । जब ऊ्ि अज्ञानी कोग 
थोडा सा दु स आते द्वी रोने लगते हू । 
इस प्रमार ज्ञानी जन जिसे दिन मानते दै, अज्ञानी उस्ते रात्रि 
मानते है ओर अज्ञानी निसे दिन मानते है, ज्ञानी उस्ले रात्रि 
मानते दँ। सप्तार मे यद क्रम चलता द्वी रहता है । अतएय दुस 
पडने पर आपको रोना नहीं चाहिए, सरिघु धरम मे प्रवुत्त होना 
चाहिए। झानी जेसा ऊँचा यिचार करते हैं, वेमा ही वध विचार 
तुम्दे भी करना चाहिए। तुम ऐसा बच विचार रक्‍्सोगे तो शरीर 
में रहते हुए भी अन-त बली बन जाओगे | अत ससार की वस्तुओं 
के नाय बनने का प्रयत्न न करते हुए अपनी आत्मा के नाथ बनो। 
तुग्दें सदत ही सब साधन प्राप्त हैँ । इन सायनों द्वाव आत्मा का 
कल्याण कर लो) तुम टूमरों की दया लेत॑ दा परतु दमारी भी 
दवा ले देसो। तुम भ्रायक़् हो और शाध्त स॑ श्रावक को साधु फा 


( १६७ ) 


माता-पिता कहा है। तुम किप्ती भी स्थिति में पहुंच गये होओ, 
पर जैसे वृद्ध शौर रुग्ण पिता को गिता ही माना जाता है, उसी 
प्रकार हमें भी श्रावक्षों को माता-पिता मानना चाहिए | हम इससे 
इंकार नहीं हो सकते। परन्तु तुम्दारे लिए भी यददी डचित है कि 
हमारी बात पर पूरा-पूरा ध्यान दो । आर तुम अपनी आत्मा को 
खराब कार्मों से दूर ,रक्खोंगे तो तुम्दारा श्रावक्र पद शो पायमान 
होगा ओर आत्मा का कल्याण भी होगा | 

अनाथ मुनि राजा अ्रेणिक से कहते हँ- 'में शरीर ही हू” ऐसा 
मानना भूल है। इस शरीर में विद्यमान आत्मा अपने आपको 
भूल रहा है और 'शरीर ही मे हूँ? इस प्रकार सान कर अम में 
पड़ रह्मा हे। ज्ञानी जन झहते हँ-- देह।भ्यास से छूटना जितना 
कठिन है, उतना ही मगलकर भी है। जेसे जमीन को बहुत गहरा 
खोदने पर ही हीरा हाथ लगना है ओर एक ही हीरा हाथ लगने 
से सारी दरिद्रता दृर हो जाती है, उसी प्रकार शरीर का अभ्यास 
छूटना कठिन तो है, किन्तु यह अभ्यास लूटने पर किसी भी 
प्रकार का कष्ट या अज्ञान शेप नहीं रह जाता। अतएव शरीर को 
छोड़ने का अभ्यास करना चाहिए। 


शरीराभ्यास का त्याग करने के लिए मैं गए।धरों की वाणी 
ही तुम्हारे समक्ष उपस्थित करता हूं। कहा है-- 

सन्‍्ताचे उच्छिष्ट सांग तो भी बोल कायमी पामर जाणवे | 

मेरे पास क्या रक्‍्खा है ? मे तो गणघरों की द्वी वाणी तुम्हें, 
सुनाता हूं । हों, उसे सरल करके अवश्य सममाता हैँ, जिससे 
तुम्हारी समझ में आ जाय । 


(१६८) 
गणपघरों ने लोक के द्वित के लिए क्तिना अधिऊ प्रयत्न क्या 
है, इस बात पर जरा विचार क्रो । अनाथ मुनि मे राजा ओणिक 
से जो छत्र कद्दा, उसे शाल्् मे गू थ कर गणधर इसमारे लिए क्तिनी 
बड़ी परिरासत छोड़ फर गये ह। जेसे पिता धन सचित करके पुत्र 
को विरासत में दे ज्ञाता है, उसो प्रकार गस॒धर श्रम करके हमें यह्‌ 
निरासत के रूप मे यह आगम दे गये है । उ'हेँ ध्यान मे रक्सो 
ओर यदि वृद्धि नदीं 7 सकते तो ऊम से कम उ्दे सुरक्षित हो 
रखो । 
अनाथ मुनि कद्दते हँ--शजन्‌ | मेरी ऐसी अनाथता थी मैं 
सब तरह अनाथ था । तुम चिस शरीर को देसऊर चक्रित द्वो रहे 
दो, उछरा सार रूप यह नेत्र हैँ । इन नेजों मे ऐसी दास्ण बेदना 
द्ोती थी कि न पूछो बात । 
प्रज्ञापनासूत मे कहा है--सारभूत प्रदूगल ऑसों को मिलते 
हैं। ऑर्से ससा( सा रुप देस्सी दे । इन ऑबों ने न जाने ससार 
का कितना रूर देग्या दोगा। मैं इन अनमोल आद्ों का दुरुपयोग 
कर रद्दो था, मानो अत से पेर धो रहा था। 
सारभूत ऑज़ों का सेल-तमाशा बगेरद देसने में दुरुपयोग 
करना अमृत से पाय थाने के समान द्वी है। परतु राजन्‌ । यह 
बात पहले मेरी समझ में नहों आइ थी । इसीलिए में ऑजों का 
दुरुपयोग करता था । जय आसों में घोर वेदना चतपन हुई, तमी 
मुझे भान हुआ कि में ऑसों का दुरुपयोग कर रहा हूँ। अब मैं 
उस बेदना को मद्राशक्तिस्रख्त्र मानता हँ। उस बेदना से मुझे 
दुःख दो अवश्य हुआ, कितु उस दु ख ने 'आत्ज्ञान उत्तन्न कर 
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दिया। राजन, तुम जानते दो कि युवावस्था में सुख-सम्पत्ति और 
स््री का त्याग करना कितना कठिन है, किन्तु उस वेद्ना रूप महा 
शक्ति की कृपा से में उनका त्याग करने में समर्थ दो सफा | अतएव 
वेदना को भज्ने कोई दुःख रूप माने, परन्तु मेरे लिए तो बह वेदना 
कल्याणुकारिणी ही सिद्ध हुई । 
राजन ] वेद्ना को ठु खरूप मानना या सुखस्वहूप, इस संबंध 
में लोग गइ़-घड़ में पड़ जति हूँ, यह स्वाभाविक हे। किन्तु इस 
पर गदरा विचार किया जाय तो यह वेदना सुखरूप प्रतीत हुए बिना 
नद्दीं रहेगी । 
मान लो, किसी मनुष्य के हाथ में जहरीला फोड़ा हुआ है। 
आगर उस प्लोडे में से जहर न निकाल दिया जाय तो झूत्यु होना 
संभव है १ इम स्थिति में डाक्टर अगर उस फोड़े को चीर कर 
जहूर निकाले तो बीमार को बेदना तो होगी ही, परन्तु उसका 
परिणाम तो सुखद ही होगा । इस दृष्टि से डाक्टर को मित्र साना 
जाय या शत्र, ९ मौत के मुंह में से उवारने वाले डाक्टर को मित्र 
ही मानना चाहिए। इस तथ्य को कोई अस्वीकार नहीं करता। 
किन्तु आश्रय है कि आगे चलन कर लोग इसी बात को भूल जाते 
हे। । 
मुनि ने कदा-हे राजन, आँखों में भयानक पीड़ा होने के 
ज्ाथ ही सेरे सारे शरीर में उम्र दाह भी होने लगा; किन्तु उस 
समय मुझे यह भान हुआ कि अपने को जिस शरीर का स्वामी 
छम्क रह हूँ और जिस शरीर को सुन्दर सानकर अभिमान कर 
रहा हूं, वास्तव सें उस शरीर का नाथ मे नहीं हूँ। शरीर को व्याधि- 
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प्रस्त देखकर मैंने विचार क्या-क्या मैं इस शरीर का नाथ हूँ? 
मैं अपने शरीर को स्पस्थ रखना चाहता हूँ, फिए भी यह मुमे पीडा 
दे रदा है। इससे यद्दी निषरष निकलता है हि में शरीर का नाथ 
नहीं हूँ। शरोर ज्यास है और मैं “यारा हूँ। यह सदी है. हि 
आत्म और शरीर दूध और पानी की भावि एकमेऊ दो रहे हैं, 
कि बात्तर में दूध और पानी मिन भिन्न हैँ, उसी प्रकार आत्मा 
ओर शरीर भी भिन्न मिन हैं 

राजन, आत्मा और शरीर का विवेक द्ोने पर मुझे लगने लगा 
कि मेरी ओऑँयों मे भाला भांकने के समान जो वेदना दे रद्दा है और 
आग के समान शरीर से दाद उत्पन्न ऊ( रहा है बह दूसरा फोई 
नहीं, स्वथ मैं ही हू। तुम सोचते होगे--कहीम ऐसा होगा जो 
अपने आप आरनी भाँजों में ओर अपने शरीर में बेइना 
उत्पन्न करे ? परतु अगर तुम ऐसा सोचते द्वो तो मेरे फ्थन का 
तातये नहीं सममे। मेरे कयन पर गरभीर पिचार करो गे तो तुम्देँ 
स्पष्ट प्रतीत होने लगेगा कि यह आत्मा अ्रम के कारण पर उस्सु को 
अपनी मान उठता है. ओर परिणामस्वरूप अपने द्वित फे बदले 
अद्वित कर लेता है। बस्तुत आत्मा की अनाथता दूर किये पिना 
इस शारीरिक प्रीड़ा को दूर नदीं दिया जा सक्ता। इस धरह 
विचार करके मैंने आत्मा की अनायता को दूर करने का विचार 
क्िया। तब मुझे पिदित हुआ हि आत्मा के द्वाराद्दी आत्मा का 
डद्घार होगा | मीता मं भी क्ड्या है-- 

उद्धरेदात्मनात्मान॑, नात्मानमवसात्यैत्‌ । 
आत्मैव हात्मनो बरामद रिपुयत्मन ॥ 
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आर्थातू--आत्मा से हौ आत्मा का उद्धार करना चाहिए, 
आत्मा को अवसादमय नहीं वनानाचाहिए | आत्मा स्वयं ही अपना 
घन्धु है और स्वयं ही अपना शत्रु है। 
हे राजन्‌ | मेने आत्मा के हारा ही आत्माफी अनाथदा को 
दूर करने का विचार किया। परन्तु इस शरीर को माता-पिता, भाई, 
बहिन, सत्री-पुत्र आदि अपना-अपना मानते ६ैं। इस शरीर को 
कोई भाई, तो कोई पुत्र और कोई पति कहते थे । मैने विचार 
किया-जो लोग इस शरीर फो अपना मानते दें, वे भी अपनी 
शक्ति को आजमाले ओर वे कुछ भी करने में समर्थ न हों, तभी 
भुमे कुछ करना उचित होगा। इस विचार से में छुपचाप बना 
रहा । मेरी वेदना का निवारण करने के लिए बैद्यक शास्त्र में 
पारंगत चेद्याचार्यों ने अनेक उपचार किये, मगर मेरा रोग शान्त नहीं 
हुआ । ऐसी मेरी अन्ताथता थी | 
सुनि की आत्म-कथा सुनकर राजा कहने क्गा-आज आप पूर्ण 
रूप से स्वस्थ दिखाई देते हैं। इससे तो यही जान पड़ता है कि 
आपका रोग असाध्य नहीं था। फिर किस त्रुटि के फारण रोग 
शान्त नहीं हुआ ९ 
अनाथ मुनि ने उत्तर दिया-राजन्‌ ; वे वे्य स्वय॑ ही अनाथ “ 
थे। और जो रवयं अन/थ हो वह दूसरों को केसे सनाथ बना 


सकता है ९ में भी अनाथ था और वे भी अलाथ थे। दोनों की 
अनाथावस्था सें रोग केसे मिट सकता है ९ 


राजन , बेच्ों के उपचार से मेरा रोग शान्त न हुआ, यह एक 
प्रकार से अच्छा हो हुआ । उनका उपचार सफल:हो जाता और मैं 
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भीरोग दो जता तो मैं दादी को माय मान बेठता । यद्यपि यह स्वयं 
ही अनाथ थे, फिर भी में उद्दें भूत से नाथ समझ क्षैता । 'अतएव 
उनके उपचार से मेरे रोग का शाल न द्ोना भेरे हक में अच्छा 
द्टी रहा! 
ऐकालिक ओर आत्यन्तिक्त रूप से मिटना ही रोग का 
बास्तप्र में मिटना है । रोग करा इस प्रसार मिटना दि फिर कभी 
इत्पन्न म हो, ऐसान्तिक मिटना है और रोग भाय का सदा काल 
के लिए मिट जाना झात्यातिर मिटना कहलाता हैं.। क्‍या बोई 
डाक्टर इस घरती पर ऐसा है जो सदैय के लिए रोग मिटा सके ९ 
अगर नहीं तो डाइटर को सनाथ फंसे कद्दा जा सऊता है ९ 
कट्दा जा सऊता है झक्ि अगर डाक्टर रोगों को मिटाते नहीं तो 
क्लोग उनके पास क्यों जाते हैँ ? इस प्रइन का उत्तर यह है. कि 
वत्तेभान में डाक्टर रोग को दबा देते हूँ, अथया सातारेदभीय कमे 
के उदय से रोग स्वत दन जाता है ] बस इसी क्षारण लोग 
सममने लगते हैँ कि डाक्टर ने रोग मिटा दिया इसी से जोग 
डाक्टर ये गुलाम बन जाते हैं और उसे श्रपता माथ मानने 
क्षगते हैं. । 
जो निपेल द्वोता है, वद्दी बौमार पडता है| सथल मनुष्य 
भीमार नहीं होता । चाय, विस्कुट आदि रोगोत्पादक वस्तुओं का 
सेबन करने से और यान पान का ध्यान न रखने से रोग ए्सन्न 
हीता है | खान पान का ध्यान रक्‍्सा जाय तो प्रायः रोग उत्पन्न दी 
न हो। पहले 'आदर पिद्यर का ध्यान न रखना और जय बीमारी 
उत्पन्न द्वो जाय तो डामटर फी शरण में जाना दी तो अभाथता है। 
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डाक्टर ने दवा देकर रोग को दवा दिया | इसी से तुम अभिमानों 
करने लगे कि में डाक्टर की कृपा से स्वस्थ हो गया । परन्तु यह 
तो एक प्रकार की भ्रमणा है | 

जो स्वतंत्र होता है और पु बलवान्‌ होता है, डसे रोग ही 
उत्पन्न नहीं होता | तीरथंथर भगवान्‌ को रोग्र नहीं होता, परन्तु 
पूर्वोपाजिंत कमे के कारण कदाचित्‌ रोग हो जाय तो अपना रोग 
आप ही मिटा लेते हैं; किसी वेद्य-डाक्टर की परतंत्रता स्वीकार 
नहीं करते | 

अनाथ मुनि कहते द/--राजन्‌ | उन वैद्यों के उपचार से मेरा 
रोग दूर न हुआ, यह अच्छा ही हुआ! मै उनके शरण में पड़ा रहा 
होता तो मेरी अनाथता दूर ही न हुई होती। कहा जाता है. कि 
बेच कुशल हो, दवा अच्छी हो, रोगी दवा लेने के लिए उत्क॑ठित 
हो और ठीक तरद्द से परिचर्या होती दो-- यह चार उपाय बराबर 
हों तो रोग दूर हो जाता है। मेरे रोग को दूर करने के लिए चारों 
उपाय काम में लाये जाते थे , फिर भी मेरा रोग शान्त नही हुआ | 
तभी मुझे श्रतीत हुआ कि यह सब अनाथ हूँ और में भी अनाथ 
हूँ । बेय सनाथ होते तो मेरा रोग सिटा देते | परन्तु वे रोग को 
मिटा नहीं सके, अतएव वे अनाथ हैं. और मै भी अनाथ ह् । 

लोग सममभते हैं कि दवा से रोग मिट जाता है, परन्तु वास्तव 
में यह सत्य नहीं है । दवा रोगों को सिफे दवा देती है । वेज्ञानिकों 
का कथन दे कि जितने डाक्टर बढ़े हैँ उतने ही रोग भी बढ़ हैं 


ओर जितने वकील बढ़े हैं उतने ही मंग़े बढ़े हैं । अत्वीन काल: 
में इतने डाक्टर नहीं थे तो इतने रोग भी नहीं थे | पचास व्ध 
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पहले भी यद्दी बात थी। ऐसी स्थिति में कैसे कहां ज्ञा सकता है 
कि डाक्टर रोग मिटने वाले हैं । 
लोग सच्ची दवा तो भूल गये हैँ और व्यातद्दारिक भय के 
प्ारण सोटी दवा का उपयोग करना सीखे हैं, सान-पान पर 
झऊुश रसना द्वी व्यावद्वारिऊ अच्छी दवा है । स्पास्थरक्षा के किए 
यहद्द जानना उपयोगी द्वे कि क्सि समय क्या खाना पीना चाहिए ९ 
एक पुस्तक में क्‍्त्र साना चाहिए 0 इस प्रश्न का छत्तर 
पढ़ा था-गरीबीं को जब मिले तब साना चाद्विए ओऔर अमीरों को 
छब भूख लगे तब खाना चाहिए | बिना भूस लगे स्ाना रोग को 
झआामनण देना है। फिर भी लोग तरह-तरह के आचार सुरब्बे 
आदि किसलिए बनाते भोर साते दूँ १ इसीलिए तो कि भूस न 
लगी तो भी आचार आदि की सहायता से उल्ल अधिक साया जा 
सके। कद्कडाती भूस में तो रूसी सूसी रोटी भी अच्छी लगती है । 
शायद तुम लोगों को इस बात का अनुभय न हो, पर'सु दरभ 
साधुओं को इसका अच्छा अनुभय है । 
एक जगद हम २२ मौल का उिद्वार करऊे पहुँचे | कड़कढ़ाती 
भूख लगी थी । परतु बद्दों हमे डेढ रोटी और सट्टी छाद्व ही 
मिली | मगर उस समय उसी रूसी रोटी और र'्टी छाद्व में 
इतनी मिठास मालूम हुई कि बुद्ध न पूछिए। 
इस प्रकार जब क्ड़कडाती भूस लगी द्वोती है, तब रुसी सूसी 
रोटी भी मीठी ज्गती है और भूय न्ीं लगी द्वोती तो भगदेस्ती 
खाने के लिए आधार, चटनी ओर मुरब्बा आदि फी सद्दायता लेनी 
पड़पी है । प्राय कोंग सच्ी भूख न क्षणने पर भी खाते हैँ. झीर 


( २०४ ) 


फिए अजीरण होने की फरियाद करते हैँ। कदाचित्‌ प्रकट रूप में 
अजीर्णता न हो, परन्तु रोग का घर तो अजीणता हो है। 
अजीणेता से रोग की उत्पत्ति होती छे और फिर डाक्टर की शरण 
लेनी पड़ती है । 
भगवान्‌ महावीर नीरोग रहने के लिए महीने में कम से कम 
छः उपवास करने की दवा वतलाते है | जो महीने में छः उपवास 
करता रहेगा, उसे अजीण नही होगा और बीमारी भी नहीं होगी । 
स्थानांगसूत्र में रोग उत्पन्न होने के नो कारण बतलाये दूँ, किन्तु 
लोग केवल चेदनीय कम का ही दोप निकालते हैँ । वेदनीय फरसे 
का दोप निकालना ओर रोग के दूसरे कारणों पर विचार न करना 
उचित नहीं है । रोग की उत्पत्ति किन-किन कारणों से होती है, 
यह विपय बहुत लम्बा है । अतएव इस समय इस संबंध में कुछ 
न कहकर सिफे यही कहना बस होगा कि डाक्टर, की शरण में 
जाना अपनी निज की टुवेलता है । 
अनाथ मुनि कहते हें--राजन्‌, सब्र प्रकार के उपचार करने 
पर भी भेद रोग शान्त नहीं हुआ, यह सेरी अनाथता थी । जब 
किसी भी उपाय से रोग न मिटा तो मे इस निम्चय पर पहुंचा कि 
मे वास्तव में अनाथ हूँ | राजन्‌ | मुझ पर जो बीती, उसे सुन कर 
तुम भी अपनी अनाथता को समझो ओर उसे दूर करने का 
प्रयत्त करो ॥ 
मुनि के समझाने पर सम्राट ओेणिक ने अपने को अनाथ मान 
लिया था, परन्तु तुम अपने को अनाथ मानते हो या नहीं ९ जब 
तक अपनी अनाथता का भान नहीं दो जाता और उसे दूर करने 


( २०६ ) 
का प्रयत्व नहीं किया जाता, तंत्र तक आत्मकल्याण भी नहीं फियां 
जा सकता । अतएप अपने को अनाय माय । तुम मेरे मिश्र दो | 
यह बुद्धिवाद का युग है । इस युग में अत्येक बाद बुद्धि की कसीटी 
पर कसा जाती हैँ और तऊं हारा निर्णिव की ज्ञाती है। मेरे प्यारे 
मित्रों | तुम भी अनाथ मुनि के कथन की तक अर बुद्धि द्वार 
जॉवनडवाल करो ओर उनके अभिप्राय को समझ कर अपनी 
अनाथत। दूर करों शौर सनाथ बनो । 
मुनि कहते हँ--मद्दाराज, में इस शरीर का नाथ नहीं था। 
नाथ होता वो शरीर के द्वाग्र दी क्यों कष्ट पाता १ यही नहीं, यह 
शरीर मेयर नहीं था । मेरा होता तो मेरी इच्छा फे अनुसार चलता 
ओर मुझे पीड़ा क्यों पहुचाता १ इस प्रकार विचार फरने पर मैं इस 
निश्चय पर आया कि इस शरीर के कारण द्वी मैं भूतकाल में 
हु सरों का पात बा हू, वत्तेमान में बन रहा हूँ और भमिष्य में 
बनूँगा । ऐसा दोने पर भी - 
बहमी भय माने यथा रे, सूने घर बैताल। 
त्यों मूरख श्रातम विपै रे, माया जग भ्रम जाल | 
इस कथन के अनुसार श्रम के फारण मैंने अनेर दुख 
बटोर लिये है । 
बदम के कारण कैसे-कैंसे भूत पेदा फर लिये जाते है, यद्द तो 
तुम्हें पिदित द्वी दै । शरीर को अपना मानना भी एक प्रकार का 
बहम ही है| दूसरे को सुप दु स का दावा समझना भी भ्रम दी 
है। परतु- 
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सुखस्व हुः्खस्य ने कोषपि दाता 
परो ददातीति कुबुद्धरिपा ॥ 
सुख ओर दुःख देने वाला दूसरा काई नहीं हे । इस आत्मा 
द्वारा ही सुख दुःख की उत्पत्ति होती हे । 
शरीर एक साधन या दृथियार है। शरीर को कोई दुःख दे तो 
भी यह आत्मा दुखी नहीं दो सकती | इसके 'पतिरिक्त अगर शरीर 
से ही आत्मा को दुःख द्वोता है तो ऐसा प्रयत्न क्‍यों नहीं करते कि 
आत्मा फो शरीर में आना ही न पड़े । जब तक आत्मा शरीर के 
साथ है, तभी तक उसे दु:ख होता है । शरीर का संत्रंध छूट जाने 
पर किसी प्रकार के दुःख की उत्पत्ति नहीं हो सकती । एक 
रुदाहरण लोजिए:-- 
अग्नि पर किसी पान्न सें पानी गरम करने के लिए रक्खा ज्ञाता 
है, तो सन-सन्‌ को आवाज होती है । यह आवाज आपने सुनी 
होगी। समन-सन्‌ की आवाज करके पानी क्‍या कहता है ९ इस 
संबंध में एफ कल्पना की ज्ञाती हैं। पानी कहता है-आग की क्‍या 
ताकत है कि मुमे संताप पहुँचा सके ९ मझुममझे तो ऐसी शक्ति है 
कि अग्नि को घुमा दूँ, पर क्ष्या करू ९ यह पात्र यीच में आड़ा 
आ गया है| इसी के कारण सुमे कष्ट भोगना पड़ रहा है। इस 
पात्र के बन्धन से पड़ गया हूँ और इसी से संताप पा रहा हूँ। 
ज्ञानी जन भी यही विषार करते हैं ! जेसे पानी पात्र के सम्पर्क 
से संताप भोगवा है, उसी प्रकार स्वभाव से दुःखद्दीन होने पर भी 
भेरी आत्मा शरीर के सम्पर्क के कारण ठु'ख का अनुभव करे रही 
हैं। कमें चेतता और कर्म्फलचेतना से ही आत्मा को क्रेंष्ट 
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सइम फरने पड़ते हैं । फिर भी करे को दोप देने की भ्रावश्यकता 
नहीं है। आत्मा फो स्वय॑ सायधान होगा चादिए। 

कल्पना करो, एस आदमी अंधे को तरद, आँसे यद करने ज्ञा 
रहा था। रास्ते में एस सभे के साथ उसक्ता सिर टस्टाया-सिर 
फूट गया। यह ऋद्ध द्ोफर सभे फो मारने लगा। अगर आप 
उसे मारते देसे तो क्देंगे, यद्दीय कि इससे सं भे का क्या 
झपराध है ९ वह तो जड़ है। तुम्हें सय॑ सायधानी रफ़मी 
चाहिए थी। 

इसी प्रकार कम भी जड़ है। 'प्रतएप कर्मों घो दोप देने से 


क्या लाभ १ कमे चेतना ओर फर्मेफतचेतना को भिन्न मान कर 


आस्मा का विवेक करो तो दु स द्वी नहीं रद्द जायगा | 
मुनि कह्दते दँ--पजन्‌ । मेरे रारीर मे असक्ष वेदना होने लगी 
और मैं तडफने लगा। मेरे पिताजी से मेरा दु स देखा न गया । 
बह कहने लगे-मेण वेश तो बहुत सहनशील है; पर-तु अत्यधिक 
बेदना होने के कारण वह सदन नहीं कर समता | इसी से यह तड़फ 
रहा है। बेटा, धीरज घर, अभी बेदना मिट जायगी। पितानी 
यार बार यही कहते ये । 
पिया में सब्यसार पि, दिज्जा दि मम कारणा। 
न य दुफ्पा गिमोयन्ति, एसा मज्क अणाहया ॥ २७॥ 
अर्थ-मेरे पिता मेरे ज्िए-मुमे दुससे बचाने के लिए 
सर्येस्व देने को तेयार थे, फिर भी वे मुझे दु स से नहीं घचा सके। 
ग्रद मेरी अनाथता थी । 
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व्याख्यान:--आजकल पैसा वड़ा समझा जाता है । प्रायः 
सभी आज पैसे के साथ मित्रता जोड़ते हैं। कहावत चल पड़ी है-- 
मात कर्दे मेरा पूत सपूता, अह्दिन कहे मेरा मैया । 
घर की जोरू यों कद्दे, सत्र से बडा रुपेया।। 
यहां तक सुना जाता है कि पेसे के लिए पिता ने पुत्र का या 
पुत्र ने पिता का खून कर डाला । कई लोग तो पुत्र का अर्थ ही यह 


करते हैं कि जो कमाई ऋरके देवे वही पुत्र है। ऐसी दशा में पुत्र 
बड़ा हुआ या पेसा ९ 


अनाथी मुनि कहते है--मेरे पिता ऐसे नहीं थे । वे पुत्र के 
सामने पैसे को महत्त्व नहीं देते थे । वेद्य मेरे शरीर की जाँच 
करने आये तो पिता ने कह--मेरे पुत्र को स्वस्थ और, तन्दुरुस्त 
कर दो तो मे अपना सबेप्व दे देने को भी तेयार हूँ। में घर की 
सब सारभूत वम्तुएँ तुम्हें देने ओर खाली हाथ घर से वाइर निकल 
जाने को तैयार हूँ; मगर किसी भी उपाय से मेरे बेंढे को ठीक 
कर दो । 

वास्तव में 'पाति-रक्षतीसि पिता), अर्थात्‌ जो रक्षण करे, पालन 
पोषण करे वही पिता दे । इसी प्रकार पुत्र की व्याख्या करते हुए 
कहा गया है--पुनानीति पुत्र/ अर्थात्‌ जो पवित्र करो सो पुत्र। 
इस व्याख्या का अथे यह नही कि मरने के बाद पुत्र स्वगे में पहुंचा 
देगा। ऐसा अथे तो किसी स्वार्थी मे किया होगा। 

मुनि का कथन है कि>-सेरे पिता, पिता-पुत्र के संबंध को 
भलीमॉति जानते थे। इसी कारण वे बेद्यों को वार-बार कहते थे 
कि मॉरगों सो देने को तैयार हूँ, पर मेरे लाइले को स्वस्थ कर दो। 
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इस प्रलोभन से वैद्य श्रत्यन्च साबधानी के साथ मेरी दवा 
करने लगे , पर मेरा रोग शान्त नहीं हुआ। यह मेरी अनाथता 
थी। पिता मुमे अपना सममते थे और में पिता को अपना सममता 
था, पर वास्तव मे में उनका न था ओर वे मेरे न थे। इसी कारण 
बे मुझे रोगमुक्त न कर सके और में उद्े चिन्तामुक्त न कर सका। 
जैसे में अनाथ था, उसी प्रकार वे भी अनाथ थे । 
अतुयोगद्वारसूत्र में लिये हुए उदाहरण का आशय यह दै-- 
पान भरता देखकर, हँसी जो कू परियाँ। 
मौय बीती त्तोय बोतसी, धोरी वापरियाँ ॥ 
पत्ते पक कर गिरने लगते हैँ, तय कॉपलें फूटती है. । तो पत्ते 
को गिरते देख कॉंपलें हँसने लगीं और कहने लगीं--बस, चल दिये! 
अप इस वृक्ष पर हमारा राज्य होगा ; हम मौन करेंगी। यह सुन 
कर पत्ते ने उत्तर दिया-वीरच रक्सो। तुम्हारे लिए भी ऐसा दी 
एक दिन आएगा । उस दिन तुम्हारा भी पतन हो जाएगा। 
राजन्‌ ! क्या दूसरों की भी ऐसी दशा न होती होगी १ सभी 
को यह दशा भोगनी पडेगी। यह तो सावारण नियम है। रोग 
सप के होता है, परतु कोई कसी का रोग ले नहीं सफ्ता। मेरे 
पिता ने मेरा दुस्स दूर र्रने का प्रयत्न किया » पर वे कझृतकाये न 
हो सके । मैं उनकी चिन्ता दूर करना चाहता था, पर में भी जाहेँ 
चिजामुक्त न कर सका। कारण यही कि में भी असाथ और बह 
भी अनाथ थे | सुमे प्रिचा' आया--में अनाथता के कारण 
अनात काल से वेदना भोग रद्दा हूँ । अतएय इसी को दूर करने 
का प्रय न करना चाहिए। यह विचार करके मेंने अनाथता का 
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परित्याग किया । 

जो द्रव्य को भूल कर पर्याय में ही पड़ा रहता है, वह अनाथ 
है; और जो पर्याय को गौण मानकर द्रव्य को प्रधान रूप में देखता 
है; वह सनाथ है। इस बात को स्पष्ट करने के लिए मुनि स्वानु- 
भव की बात कहते हैं. कि मेरा रोग-निवारण करने के लिए पिता 
सबेस्व देने को तेयार थे फिर भी वे सफल न हो सके । 

कथानकों में अनाथी मुनि के पिता को इब्भ सेठ कहा गया है, 
ऐसा सुना जाता है | इव्स सेठ का वशेन इस प्रकार हे--उत्तम, 
मध्यम ओर कनिष्ठ के भेद से इब्स ( इभ्य ) सेठ तीन प्रकार के 
होते हैं। जिनके पास हाथी को रुपयों से ढँक देने जितना धन हो, 
, वह कनिष्ठ इब्स सेठ कहलाता है। स्वणेमोहरों से ढेंक दे सकने 
वाला मध्यम और जिसके पास इतने रत्न हों कि हाथी भी ढँक जाय, 
वह उत्तम इब्म सेठ कहलाता है। अनाथ मुनि के पिता ४७ इश्यों 
के धनी थे । इतनी विपुल सम्पत्ति उनके पास थी ओर रोग मुक्त 
करने वाले को वह अपनी समाप्त सम्पत्ति देने को तेयार थे | परन्तु 
उनके पुत्र को कोई नीरोग न कर सका। 

मुनि बोले--राजन्‌ । सम्पत्ति होने के कारण तुम अपने को 
सनाथ मानते हो, परन्तु मेरे यहाँ क्‍या कमी थी ९ सम्पत्ति की 
कमी न होने पर सो में अनाथ था तो सम्पत्ति के कारण तुम सनाथ 
केसे हो सकते हो ९? और जब तुम अपने ही नाथ नहों तो पर के 
नाथ केसे बन सकते हो ९ 

साया में महाराय ! पूचसोग दुहृद्धिया । 


न य दुक्खाविमोयंति, एपा मज्क अणाहया | २४॥ 
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अथै-मद्दाराज । मेरी माता पुत्र के दुस से दुसी रहती थी, 
कितु वह भी दुस से बचाने में समर्थ नहीं थी। यह मेरी 
अनाथता थी । 

ध्याग्यान--मुनि कहते ह--फ्सी सिसी फी माता अपने पुर्रों 
के प्रति पिरक्त हो जाती है ओर उनसे प्रेम नहीं करती; परत 
मेरी माता ऐसी नहीं थी। हू मुझ पर बहुत कृपा रखती थी, सता 
दया रफ़ती थी, मुझे दुर्री देखकर आप दुसी दोोती थी भर 
कद्ती थी-मेरे प्यारे पुत्र । तेरे नेत्रों मे भयानक ओर उम्र बेदना 
हो रही है, फिर भी मे तुके इस वेदना से बचा नहीं सकती ! 
कोई बाहर का श्र छुके भाला भोक्ता द्वोता तो में उसे अपने 
श्रग पर मेल लेती, परतु अटर की पीडा के लिए क्‍या फ्रूँ ९ 

राजन | मेरी माता इस प्रतार अपने मुस्त से द्वी अपनी 
असमधेना प्रर्ट करती थी। माता के कदने से भी मुमे यही श्रतीत 
हुआ +ि याल्लव में में अपनी अनायता के दु से से ही ढुसी हू । 

कोई कोई मातार इतनी नि ठुर दोती है मि अपने स्थाय के 
सातिर अपने उद्रज्ञात पुत्र की जान भी ले लेवी है, मित्र मेरी 
माता ऐसी नहीं थी | घह मुक्त पर गददरा स्नेद भाव रखती थी । 

शाह्म में एस कथा हे--लद्दत्त चक्रयत्तों वी मानता ने चौवह 
स्वप्न देसे । उनके आधार पर बह जानती थी कि मेय पुत्र चने 
बर्ता होगा। परतु दीघ राता के साथ भ्रष्ट हो जाने के कारण 
उसने अपने पुत्र ब्रह्मदत्त को भी मार डालन का प्रयत्न स्या। 
उसने सोचा-मेरा पुत्र बड़ा हो गया है। अब यह मेरे सुस मे 
घाधऊ बनेगा । ऐसा सोचकर उसन लास का घर तेयार फ्राया और 
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भष्दत्त को उसमें सुला दिया । रात के समय स्वयं उठकर उसने 
घर में आग लगा दी। यह बात दूसरी कि बह अपने पूर्वोर्जित 
पुण्य से या प्रधान को सावधानी से बच गयाः परन्तु उसकी माता 
ने मार डालने में कुछ भी करार नहीं रफ्खी थी । 

गुनि फहते ए--राजन्‌ ) ऐसो निष्छुर माताएं भी होती हैं, 
किन्तु ऐसी साताएं भी भूनकाल में एुई है, वत्तेमान से है शोर 
भविष्य से होंगी जो अपने पाणों को शअपेण करके भी अपने प्यारे 
पुत्र की रक्षा करती है। मेरी मात्रा इसी श्रेणी की थी। उसका 
मेरे प्रति झ्गाध स्नेह था | वह मेरे दुःख से अतिशय दुखी रहती 
थी; फिर भी भेरे दुःख को न मिदा सझी | भे भी उसके दुःख 
को मिटाने मे सम न हो सफा। यह सरी अनाथता थी। 

सनाथ मुत्ति के कथन का कोई यह उल्टा अर्थ न लगा ले कि 
माता दुःख से मुफ्त नही फर सकती, 'अतणएय उसे शानना ही नहीं 
चाहिए। जाजकल ऐसा कहा भी जाता 


कि सनन्‍्तान पर माता- 
पिता का उपकार ही क्‍या 


। थक्षो ( मारबाड़ ) का एक सम्प्रदाय 
तो यहाँ तक कहता है--'माता-पिता के लिए सन्‍्तान फुपात्र है और 
सन्‍्तान के लिए माता पिता छुपात्र हैं। उनझे कथनासुसार माता-पिता 
की सेवा या दया फरना एफान्त पाप छ। माता-पिता या पुन्न कोई 
किसी की सहायता नहीं कर सकता; फोई किसी का दुःख निवारण 
नहीं कर सकता।! 
अपने फथन की पुष्टि के लिए थे लोग 'अनाध झुनि का उदा 

एरण देते है। कहते हैं->ससलाथ मुनि फो उत्तके सात+पिता भी 
दुःख मुझ न कर सके, अतएब उत्तको सेवा फरना एफान्त पापबंध 
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या कारण है.। 
उनस यह कथन सितिना भ्रामऊ, झिनना अठुचित ओर कितना 
शाल्लष विरुद्ध है, यह समझने के लिए एफ दृष्टान्त लौजिए -- 
एऊ भाता ने अपने पुत्र से कद्दा-पेटा, तू अग्र पढ़ लिफ़ कर 
दोशियार हो गया है। में यद्द आशा लगाये थेठी थी कि तू मेरी 
सेवा करेगा, पर तू तो उलट ढु स दे रहा है। तुमे मालूम है 
फ्ि मेने तेरे लिए क्तिने दु स सहन क्यि है ओर स्सि तरह 
पाज़-पोस कर बडा स्थि है। तू तो इन उपरों को भूल दी गया 
जान पडता है.। 
साता करा कथन मुनरर पुत्र बोला--बस, यहुत हो जुका । 
उयादा वक्‍़वाट न करो। तुमने मेरा क्या उपफार कर दिया है! 
पलटा मेंने मुम्दारा उपमार स्वि है! मेरा जन्म नहीं हुआ था तो 
तुम क्तिनी उदास रहती थीं। मेरे लिए स्तनी तरसती थीं। में 
पेट में आया तो तुम्हें प्रसनता हुई । मेरे जन्म से तुम्द्ारा बध्यापन 
दूर हो गया। इस प्रमार तुमने मेरा नहीं, मेंने तुम्हारा उपकार 
क्या है। 
पुत्र की बात सुनकर मात्रा ऊहने लगी--अरे बेटा, यह क्‍या 
कहता है। ऐसा कहना तुमे शोभा देता है ? जरा विचार तो कर 
कि मेंने दूध पिला कर तुझे: बडा क्या है। 
पुत्रू--दूध पिलाने से क्या उपफार हो गया। सेर. जम होने 
पर ही तो तेरे स्तनों मे दूध आया। मैं न पीता तो तेरे सनों में 
पीडा होती । यह तो मेरा उपझार मान कि मेने दूध पीरर तुम्हें 
पीड़ा से बचा लिया। फिर भी अगर दूध के लिए भगड़ती है तो 
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माता-दूध के तो पैसे देने को तैयार है, मगर नी महीना पेट 
में रक्खा सो ९ यह उपकार भी तू भूल जायगा ९ 
पुत्र- तुमने मुझे: पेट में रक्खा, यह सोचना ही तुम्हारी भूल 
है। मैने स्वयं पेट में जगह वना ली थी। इसमें तुम्हारा कोई 
उपकार नहीं । फिर भी एहसान जतलाती हो तो उसका भाड़ा ले 
जो । और क्या करोगी ९ 
माँ सीधी सादी थी । उसने सोचा--छोकरा विगड़ गया है । 
यों साथा-पत्नी करने से कोई लाभ नहीं होगा। इसे गुरुजी के पास 
तले जाने से ही काम चलेगा | 
यह सोचकर उसने लड़के से ऋदहा-चल, हम गुरु महाराज के 
पास चलें ओर उन्हीं से निणेय कराबे। वह कह देंगे कि पुत्र का माता 
पिता पर उपकार है तो में तेरा जुल्म सहन कर ही रही हूँ और 
आगे भी सह लूगी। परन्तु यदि वे कहेंगे कि पुत्र पर माता-पिता 
का उपकार है तो तुके उनका कथन स्वीकार करना पड़ेगा। 
पुत्र ने यह बात मान ली ओर गुरु के पास जाना स्वीकार कर 
लिया । उसे विश्वास था कि साता-पिता आदि कोई किसी को 
'ख से मुक्त नहीं कर सकते । गुरुजी भी यही कहेंगे | यही सोच- 
र वह गुरुजी के पास जाने को तैयार हो गया। 
कदाचित्‌ कोई खोटे गुरु मिल गये होते तो माता की कम्बख्ती हो 
ग़ती और लड़का माता के सिर चढ़ बेठता; किन्तु वह गुरु भगवान्‌ 
हहावीर के शाद्ों के ज्ञाता थे । 
साता ने गरु को सब बाते समझा कर फहा- महाराज, माता-पिता 
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का सन्‍्तान पर अनन्त उपझार है, यह कौन नहीं जानता १ फिर भौ 
यह, कहता है कि पुत्र का माता पिता पर उपकार है। इस जिपय में 
शास्ष क्या त्यय्स्था देता है १ उपा कर बतलाइए । 
पुत्र की युक्तियों सुनरर गुस्जी समझ गये क्रि लड़का भ्रम में 
पड गया है। अतएव उसका अम नियारण करते हुए गुरुती ने 
फह्दा--श्रीमगबतीसूत मे कहा है कि शरीर के तीन अग पिता के 
ओर तीन माता के होते हे और शेष अग माता-पिता दोनों के दोते 
हैं। मास, स्थिर और मम्तक माता के तथा हाड, मज्णा तथा रोम- 
यह तीन अग पिता के होते हैँ । शेप अग माता पिता दोनों के होते 
हैं। 
शात्र का प्रमाण बतला कर गुर बोले--इस प्रसार शात्र के 
पिधान के अनुसार माता पिता के अर्गों से पुत्र का शरीर बना है। 
अत माता पिता का पुत्र पर उपकार द्वैे) क्‍या तुम बतला सफ्ते हो 
ऊ्ि पुत्र के कसी अंग से माता पिता का कोई अंग बना है ९ अगर 
नहीं, तो माता पिता पर पुत्र का क्‍या उपकार सिद्ध होता है. ९ 
गुर का कथन सुनरर माता को हिम्मत बेधी। उसने पुत्र से 
कह्ा-योल, अप तुमे क्या वहना है ? तू मेरे पेट में रहने या 
भाडा ओर दूध की कीमत दने फो तैयार था, मगर मेरे जो अग तेरे 
शरीर में दूँ, उनका क्या भाटा देता दे १ सुमे भाडा नहीं चाहिए, 
मेरे अंग मुझे योर पिता थे 'ग पिता को सौंप दे । 
पुत्र जुप्पी साथे सन्‍्य रहा । यह दवा भी तो क्या उत्तर देता ९ 
मुरती के मुंहतोड़ उत्तर से उसमी तीभ सिल गई थी । 
माता ने गुरती से फिर कहा -मदायतर, शास््र में इस संबंध 
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भें और भी कुछ बतलाया है ९ 
गुरुजी-श्रोस्थानांगसूत्र में भगवान्‌ महावीर ने अपने श्रमण 
निर्नन्धों को संबोधन करके कहा है--हि आयुष्मन्‌ श्रमण निग्रेन्थों । 
तीन प्रकार के उपकार का ऋण उतारना अत्यन्त कठिन हे- एक 
तो माता-पिता का, दूसरे सहायकर्त्ता का और तीसरे धर्माचायें का 
ऋण / इस प्रकार भगवान्‌ ने पुत्र पर माता-पिता का ऋण तो 
बतलाया है; परन्तु शाल्नों में यह कहीं देखने में नहीं आया कि 
माता-पिता पर पुत्र का ऋण होता है. । 
गुरुजी ने आगे कहा--माता-पिता के उपकार के ऋण से मुक्त 
होना अत्यन्त ऋठिन है । श्रीस्थानांगसूत्र में भगवान्‌ से पूछा गया 
है--भगवान्‌ , कोई पुत्र अपने माता-पिता को नहलावे, खिलावे, 
वस्य पहनावे और अपने कंधे पर विठेलाकर घुमावे तो चह उनके 
उपकार के भार से मुक्त हो सकता है ? भगवान्‌ ने उत्तर दिया-- 
नहीं, इतनी सेवा करने पर भी पुत्र माता-पिता के उपकार से उऋण 
नहीं हो सकता । 
हा जा सकता है कि पुत्र इससे अधिक माता-पिता की और 
क्या सेवा कर सकता है ? इस सेवा से भी वह ऋणमुक्त क्‍यों 
नहीं हो सकता ९ 
इस प्रदत्त का उत्तर यह है कि पुत्र जिस शरीर द्वारा माता पिता 
की सेवा करता है. ९ वह शरीर उसे किसने दिया है ९ माता-पिता 
हारा प्रदत्त शरीर से ही अगर उसने माता-पिता की सेवा की तो क्‍या 
विशेषता हुई ९ अलवत्ता, शरीर से सेवा करने वाला पुत्र सुपुत्र कह 
जा सकता है, उसमें ऋतज्ञता का गुण है, फिर भी यह नहीं कहा जा 


(२९१६) 


का सन्तान पर अनन्त उपफार है, यह कौन नहीं जानता १ फिर भौ 
यह' कहता है कि पुत्र का माता पिता पर उपकार है | इस विपय में 
शाल्लर क्या व्यय्रस्था देता है ? उपा कर बतलाइए । 
पुत्र की युक्तियों सुनरर गुल्जी समक गये कि लड़ा भ्रम में 
पड गया है। अतएव उसज़ भ्रम नियारण करते हुए गुरुजी ने 
क्द्ा--श्रीमगपतीस मे कहा है कि शरीर के तीन अग पिता के 
ओर तीन माता के होते है और शेप अग माता-पिता दोनों के द्ोते 
हैं'। मास, मधिर और मम्तक माता के तथा हाड, मज्जा तथा रोम- 
यह' तीन अग पिना के होते है । शेप अग माता पिता दोनों के द्वोते 
हैँ! 
शात्त का प्रमाण बतला कर गुर बोले--इस प्रगार शात्र के 
परिधान के अनुसार माता पिता के अर्गों से पुप का शरीर बना है। 
अत माता पिता का पुत्र पर उपकार है । क्‍या तुम बतला सकते हो 
कि पुत्र के किसी अग से माता पिता का कोइ अग यना है ९ अगर 
नहीं, तो माता पिता पर पुत्र का क्या उपकार सिद्ध होता है ९ 
गुर का ऊथन सुनकर माता को हिम्मत बँधी | उसने पुत्र से 
क्हां-बोल, अय तुझे क्‍या वहना है ? तू मेरे पेट में रहने का 
भाडा ओर दृध की फीमत देने को तैयार था, भगर मेरे जो श्रग तेरे 
शरीर में द्वै, उनका क्‍या भाडा देता है ? सुमे भाडा नहीं चाहिए, 
मेरे अग मुझे और पिता के अग पिता को सॉप दे । 
पुत्र चुप्पी साथे रद रद्दा | वह देता भी तो क्या उत्तर देता ९ 
गुरुजी के मुँहतोड उत्तर से उससी जीभ सिल गइ थी । 
माता ने गुस्जी से फिर क्द्वां-मद्दारान, शात््र म इस सबंध 
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का उत्तर यह है कवि उपादान को सुधारने से दी ऋणमुक्त हो सकता 
है। जिस धर्म के कारण दुग्दारं माता-पिता का तुम्हारे साथ पिता- 
पुत्र दा सम्बन्ध हुआ है ओर जिस धमे के कारण उन्होंने तुम्दारा 
पालन-पोषण किया है, उस धम्म को दृढ़ करना, उसका वरावर 
पालन करना, उस घर के द्वार आत्ता का सुधार फरना और इस 
प्रकार उपादान का सुधार करना। इस प्रक्वार उपादान को सुधारने 
से ही ऋणमुक्त हो सकते हो । 
सारांश यह्‌ दे क्रि निश्चयदष्टि से तो माता-पिता पुत्र के ओर 
पुत्र माता-पिता के नाथ बनते से समर्थ नहीं हूं, किन्तु यह तभी 
कहा जा सकता है ओर वहद्दी कह सकता है जो मुनि करी तरह 
संसार का त्याग कर दे । पस्नी पुत्र का त्याग नहीं किया ओर सिर्फ 
माता-पिता का त्याग कर देना घोर अन्याय है | 
यह तो पुत्र के कर्तव्य की वात हुई। माता-पिता का क्‍या 

कत्तेव्य है, यह सी समझना चाहिए | माता पिता को सोचना 

चाहिए कि पुत्र केसा ही कपूत क्‍यों न हो, हसे तो अपने कत्तेड्य 

का पालन करना ही चाहिए। क्योंक्रि हमारा धर्म ही हमारे साथ 

रहेगा। ऐसा सोचकर माता-पिता अपने धर्म पर स्थिर रहेंगे तो 

पुत्र भी आखिर सन्‍्मागे पर आ जायगा। जेसी बेल होती हे बैसे 

ही फल्न लगते हैं.। दर असल पुत्र को विगाइ़ने वाले या सुधारने 

बाले मॉ-ाप ही हैं। सनन्‍्तति को सुधारने के लिए माता-पिता को 


पहले सुधरना चाहिए। माता-पिता सुधरेंगे तो उनकी सन्तति भी 
सुधरेगी । 
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सकता ऊि वह माता-पिता के उपकार से मुक्त हो गया । माता पिता 
के ऋण से म॒क होने के लिए अनाथ मुनि का चरित्र देखना चादिए। 
मावा-पिता बालक की वहुत सार सभाल रखते है, फिर भी 
क्तिनेकः बालक मर जाते है माता पिता नहीं चाहते कि हमारा 
बालक भर जाय, फिर भी मर जाता है । इससे यही प्रतीत द्ोता 
है कि निम्मित्त क्तिना ही अन्छा क्‍यों न हो, जय तक उपादान 
अच्छा नहीं होता तन तक कुछ भी नहीं हो सम्ता। 
निश्चय की वात न्‍्यारी है। जय तर हम व्यवहार मे हैं. तब 
तऊ व्यपह्यार की बात भूलना नहीं चाहिए | स्री ओर पुत्र का मोद 
वो छूटा नहीं है; सिर्फ मात्रा-पिता के ग्रिषय मे कहना कि माता" 
पिता ढु प्र मुक नहीं कर सफ्ते, अतण्य उनरी सेवा करना बृथा 
है, यह अत्यन्त अनुचित है। पर आज कल तो यद हालन हो 
रही है -+ 
बेटा भगड़त बाप सेों, कर तिरिया से नेहूँ । 
बटावती से कहत हों, मोदि जुदा कर देह ॥ 
मांहिं चुटा कर देहू चीज सब घर की मेरी, 
केती फर्क पायत्र अफ़्ल गिगरेगी तेरी ॥ 
कट गिरधर यविराय मुनो हो सज्नन मित्ता, 
समय पलरतों जाप भाप सौं झगड़त बेरा ॥ 
इस प्रसार पुत्र माता-पिता फे साथ कगड़ा पर रहे हैं, परत 
यह अलुचित है। 
अब प्रदा यह है कि इससी सेया करने पर भी अगर पुत्र 
ऋणमुत्त नदी दो समता तो मिस प्ररार दो सस्ता है १ इस प्रइन 
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शान्त हो गये और कहने लगे--आपकी जो आज्ञा होगी वही 
करूँगा परन्तु में चाहता हूँ. कि मुझे आपका विछोह न देखना 
पड़े-में आपको सेवा में ही रहूँ। 
रास ने कहा-तू मेरे साथ चलेगा तो माता-पिता को कितना 
दुख होगा ९ इसके अतिरिक्त सेरे साथ चलने का आमरह क्‍यों 
करता है ९ क्या मैं कायर हूँ ९ तूं यहीं रहकर भाई भरत की 
सहायता कर। मेरे साथ चलने की आवदर्यकता नही । 
« लक्ष्मण ने उत्तर दिया--साता-पिता की सेवा करने वाले यहाँ 
हुत हैं। मे तो आपके साथ ही चलूँगा। आप वन सें जाएँ और 
में राजभवन में मोज उड़ाऊँ, यह नही होने का । 
राम समझ गये कि लक्ष्मण साथ चले बिना नही सानेगा | तब 
उन्होंने कहा--अच्छा, तू माता की अनुमति ले आ, फिर साथ 
चलना । 
यह सुनकर लक्ष्मण प्रसन्न हुए। परन्तु साथ ही उन्हें विचार 
या>पुत्र स्तेहः के कारण कौन जाने साता अलन्लुमति देगी या 
नहीं ९ माता ने अनुमति दी तो राम भी साथ नहीं ले जाएंगे | यह 
विचार कर लक्ष्मण परमात्मा से प्राथेना करने लगे--प्रभो | सेरी 
माता को ऐसी सद्बुद्धि सूफे कि वह मुझे राम के साथ बन में जाने 
की स्वीकृति दे दे। 
लक्ष्मण अपनी माता सुमित्रा के पास गये। सुमित्रा में पुत्नस्नेह 
की विमज्ञ धारों प्रवाहित हो रही थी, फिर भी उन्होने लक्ष्मण 
से जो कुछ कहा उसका जेन रामायण में बड़ा ही सुन्दर बेन दिया 
गया है। कहा है-- 
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भाययो में महाराय । सगा जिह्य्णिटुगा । 
नय दुक्खा। विमायन्ति, एसा मज्भ यणाइहया॥ 
अथै- रानन्‌ | मेरे छोटे और बडे सगे भाई भी थे, जितु 
वे भी मुमे ढुससे बचाने मे समर्थ नहीं दो सफ्रे। यद मेरी 
अनाथता थी। 
व्याख्यान -- मुनि ने मादा पिता बी तरफ से अपनी अनायता 
का बणन क्या । अय पह भाइयों की विद्यमानता मे भी अपनी 
अनाथता प्रकट कर रहे दै। सुनि 7हते ६-- मद्दायन । ससार 
में सच्चे भाशयों का मिलना श्रत्यन्त कठिन दवै। जो धन-वैभव 
वो ही मदृत्यपूर्ण मानते हू, उनकी दृष्टि में तो भाई बैरी के! समान 
दिसाई देते है। वह सोचते ह-- भाई जब माता थे पढ में 
आया तो मुझे माता के दूध से बचित क्या, जनमा तो माता पिता 
के स्नेद्द म छ्विस्सेदार बन गया और बडा हुआ तो धन का भी 


भागीदार बन गया । 

इस बिचारधारा छे लोग भाई को भी पैरी सममते हैं, परन्तु 
रानन्‌ । मेरे भाई एंसे नहीं थे मि मुझे श्र समरभे । वे श्रपों प्राण 
देकर भो मेरी रक्षा करने को तेयार थे। दस लोग राम भर 
लद्मण तथा मगपान्‌ मद्यारीर एवं नीदियर्धान फरे समान सच्ये 
भाद ये। 

ईफयी के सन्‍्तोप ये! लिए राम यन याय शो रीयार हए और 
लद्टमण यों उस काण्ड या समायार मित्र तो बह अत्यत छुपित 
हुए | लद्मण फक प्रोध थो देखरर रम॑ ये कद्दा--तू भाई को गौरप 
बढ़ाना घाइता अथवा घदाना चाहता दे ? यह सुनार लक्ष्मण 
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के लिए. यत्नशील ये; फिर भी वह, रोगमुक्त करने में सम० न हो 
सके । यही मेरी अनाथता थी। 
अताथी मुनि जो कुछ कह रहे हैं, उस पर आप लोग भी 
विचार करो | जब अनाथी भुनि के भाई उन्हें. नीरोग न कर सके 
तो क्या तुम अपने साई का दुःख दूर कर सकते हो ९ नहीं, तो 
फिर जैसे श्रेणिक अपने आपको अनाथ सासनने ज्ञगा, उसी प्रकार 
तुम भी अपने को अनाथ क्यों नदीं मानते ९ जाता, पिता, भाई 
आदि के तुम नाथ नहीं हो, उसी प्रकार वे भी तुम्हारे नाथ नहीं 
हैं। अतएव तुम स्वयं अपने नाथ बनो। तुम अपनी आत्मा के 
नाथ आप बन जाओगे तो अखिल संसार तुम्हारे पेरों में पड़ेगा । 
अलाथ मुनि अपने लाथ बने तो राजा श्रेशिक भी उनके चरणों में 
गिरां। राजा श्रेणिक किसी के भय से पैरों में गिरने वाला नहीं 
थी; परन्तु जो अपनी आत्मा के नाथ बने थे, उन सनाथ बने हुए 
अनाथ मुनि के पेरों में गिरते अशिक को तनिक सी संकोच नहीं 
हुआ। 
तुम अपनी आत्मा के नाथ बनो। में यह नहीं कहता कि 
आज ही घर-द्वार छोड़ दोः परन्तु 'मुझे अनाथता त्याग कर नाथ 
बनना है? ऐसी सावना तो आपके अन्तःकरण में, होनी ही 
चाहिए । इस अ्रकार सनाथ बनने की भावना होगी तो किसी दिन 
 + बन भी जाओगे । 
संसार में, जो लोग दुबेल होते हैं, उन्हीं के सिर दुःख पड़ते 
| बलबानों से दुःख दूर रहते हैं। देखो, माताजी को बेचारे 
का ही बलिदान दिया जाता है, सिह की बलि कोई नहीं 
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बत्स सुतत्स बुद्धि तारा, मलो मतो वुक माय, 
(वात राम करी लेसवो, वच्दे मुप्रिता माय ॥ 
सुमित्रा कदती है--बत्स, तने राम के साथ वन में जाने का 
जो विचार क्या है, वह अतीय उत्तम विचार है। राम को पिता 
आर सीता मो माता की तरह समभना। उहें स्सी प्रसार का 
कष्ट न दी, इस वात रा पूरा पूरा सयाल रराना और घबरारर उनकी 
सेवा फरना । तेरे भाग्य से ही सम बन जा रहे दै। इसी से तुमे 
सेया करने का ऐसा शुभ अयसर मिल रहा है। 
लक्ष्मण जैसे भाई ओर सुमित्रा जेसी माता का मिलप्ता कठिन 
है। सुमित्रा कद्दती है--हे पुत्र | तेरे भाग्य से ही राम वन मे 
जा रहे हे । अतएय तू भी जा, विलम्ब मत कर । अ यथा राम 
बन चल देंगे और तू यहीं रह जायगा।! 
माता का यह्‌ कथन सुनकर लक्ष्मण को स्तिनी प्रसनता हुई 
होगी ? भूसे को भाजन ओर प्यासे को पानी मिलने से जो 
आना होता है, वैसा ही आनन्ट लक्ष्मण को हुआ। बह राम के 
साथ वन में गये और अनय भाष्र से राम एय सीता की सेवा 
करते रहे । 
मुनि कहते है--मेरे भाई स्पार्बी नहीं थे, किखु मुझे रोग 
मुक करने के लिए प्रयत्नशील थे । वे सटैव मेरे निषय में चिन्ता 
फरते रहते थे कि मेरे भाई का दुस केसे टूर हो ९ यह रोगमुक्त 
फिस प्रसार दी ? हमे तभी आनन्द द्योगा, जय हमारे भाइ का 
शोग दूर होगा ! भले कोइ यह्द सारी सम्पत्ति ले ले कि तु हमारे 
भाई को ख्त््थ कर दे । इस भरमार मेरे भाई मुझे रोगमुक्त फरने 
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के लिए. यरनशील थे; फिर भी वह रोगमुक्त करते में सम५ न हो 
सके । यही मेरी अनाथता थी। 

अनाथी मुनि जो छुछ कह रहे हैं, उस पर आप लोग भी 
विचार करो । जब अनाथी मुनि के भाई उन्हें नीरोग न कर सके 
तो कया तुम अपने भाई का दुःख दूर कर सकते हो ? नहीं, तो 
फिर जैसे अशिक अपने आपको अनाथ मानने लगा, उसी प्रकार 
तुम भी अपने को अनाथ क्यों नहीं मानते ९ माता, पिता, भाई 
आदि के तुम नाथ नहीं हो, उसी प्रकार वे भी तुम्हारे नाथ नहीं 
हैं। अतएव तुम स्वयं अपने नाथ बनो | तुम अपनी आत्मा के 
नाथ आप बन जाओगे तो अखिल संसार तुम्हारे पेरों में पड़ेगा । 
अनाथ मुनि अपने नाथ बने तो राजा श्रेणिक भी उनके चरणों में 
गिरा। राजा श्रेशिक किसी के भय से पेरों में गिरने चाल्ा नहीं 
थी; परन्तु जो अपनी आत्मा के नाथ बने थे, उन सनाथ बने हुए 
अनाथ सुनि के परों में गिसते अशिक को तनिक भी संकोच नहीं 
हुआ। 

तुम अपनी आत्मा के नाथ बनो। मे यह नहीं कहता कि 
आज ही धर-द्वार छोड़ दोः परन्तु मुझे अनाथता त्याग कर नाथ 
बनना है? ऐसी भावना तो आपके अन्तःकरण में होनी ही 
चाहिए। इस श्रकार सनाथ बनने की भावना होगी तो किसी दिन 
सनाथ बन भी जाओगे । 

ससार में, जो लोग दुवेल होते हैं, उन्हीं के सिर दुःख पड़ते 
हैं। बलवानों से दुःख दूर रहते हैं। देखो, माताजी को बेचारे 
बकरे का ही बलिदान दिया जाता है, सिह की वि कोई नहीं 
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देता । फारण यही ऊि बक्‍्टी तो कान पकड फर यलिवेदी पर ले 
जाई ज्ञातो है, पर सिद्द वो पफ्डने वाले को ही या जाता है। 
अतएव अनाथ मुनि का ज्थन ध्यान मे रक्सो और अपने आपको 
सबल एवं सनाथ बनाओ। 
भरणिश्रो में महाराय, समा जिट्ठकशिट्ठमा । 
न य दुकखा विमोयन्ति, एसा मज्फ अणाहया ॥ २७ ॥ 
अथ -- मद्ारात् | भेसी छोटी और बडी सगी बहनें भी थीं। 
किछु वे भी मुझे दुस से मुक्त क्रो में समर्थ नहीं हो सरीं। 
यह मेरी अनाथता थी | 
व्याग्यान --अनाथ मुनि आगे कहते है- राचन्‌ ! मेरी 
छोटी श्रीर बडी सद्दोटर भगिनियों भी थीं। साधारणतया ससार 
की कसी भी ज्वी को बहिन क्ट्याज़ा सफ़्ता है परतु वह धर्म 
के मपध से बहिन कहलाती है। उहें सगी बहिन नहीं कह 
सफतें। मेरी सगी बहनों ने भी मेरे रोग को दूर करने मे 
सभी शक्‍्य प्रयत्न क्यि, फितु वे भी सफ्ल न द्वो सती । 
यहाँ एक प्रइन सड़ा द्वो सकता है कि जब माता, पिता और 
भाई भी हुससे न यचा सके तो फिर वेचारी बहनों की क्या 
चलाई ९ जहद्दों सूर्य का प्रसाश भी काम न दे सक्‍्वा हो, पहाँ 
दीपक का प्रकाश क्‍्य; काम देगा १ फिर उहियों का अलग उत्तेस 
करने की क्या आय*यण्ता थी ? इस प्रश्न का उत्तर यद हद रि 
संसार में ऐसी पिचित्रता देखी लाती है कि बसी दभी तो काम 
बड़ों से नहीं द्ोता, बद छोटों से हो ज्ञाता है| जहाँ सूर्य का प्रवाश 
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काम नहीं देता, बहां दीपक का प्रकाश भी उपयोगी सिद्ध होता है। 
मेरे खयाल से संसार की यही विचित्रता बतलाने के लिए वहिनों 
का वणन किया गया है । 
भाई का भाई के साथ जैसा संवन्ध है, वेसा ही बहिन के साथ 

भी है। ऐसी स्थिति होने पर भी छुछ लोग पुत्र के जन्म से तो 
प्रसन्न होते हूँ, किन्तु पुत्री के जन्म से दुःख अलुभव करते हैं । 
इससे भी अधिक दुःख की वात यह दे कि कतिपय श्राविका कहदलाने 
बाली बहिने भी पुत्र का जन्म होने पर जापे में उसकी पूरी-पूरी 
संभाल करती हैं, किन्तु पुत्री का जन्म हो तो उपेक्षा का भाव धारण 
करती हूँ। पुत्र ओर पुत्री में इस प्रकार का भेद करना क्‍या उचित 
कहा जा सकता है ९ अनाये कहलाने वाले यूरोपवासी भी इस 
प्रकार का भेदभाव नहीं रखते। ओर तुम आये तथा श्रावक-श्राविका 
कहलाते हुए भी यह जघन्य भेदभाव रखते हो । यह उचित नहीं 

है। माता या पिता होने के नाते तुम्हें पुत्र और पुत्री पर समभाव 

रखता चाहिए, लेश मात्र भी पक्तपात नहीं करना चाहिए। पुत्र 

ओर पुत्री दोनों के सहकार से ही यह्‌ संसार चल रहा है। संसार 

रूपी गाड़ी के यह दोनों दो चक्र हैं। इन्हीं दो चक्रों के आधार पर 

संसार की गाड़ी चल रही है । 

संसार की इस विचित्रता को बतलाने के लिए ही शाद्भकारों ने 
बहिनों का पक्त लिया है। इसके अतिरिक्त बहनों के उल्लेख करने 
का एक कारण यह दिखलाना भी हो सकता है कि उनका घर 


भरा-पूरा था। उसमें खटकने बाला किसी अकार का अभाव नहीं 
था। 
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अनाथ मुनि ने भाई पहििनों के सम्बंध का परित्याग कर दिया 
था, फिर भी चह इस सम्प्राध को पृपेभाव से स्प्रीस्नर परके उहते 
है-- जितना प्रयत्न माता, पिता और भाइयों ने क्या था, उतता ही 
प्रयत्न धहिनों ने भी क्या था। 

आतनफल कट लोग कहने लगे हैँ--दमे न पुतकी 'आवश्यकवां 
है और न पुत्री की ही । जनसग्या वहुत बढ गई है, अतएव दम 
तो सन्तविनियमन प्रा प्रयत्न करते हैं) कितु विधारसीय बात तो 
यह है कि सन्तान की इृद्धि हुई क्यों ? तुम्दारी व्रिषय बासना फी 
वृद्धि रे सारण ही सन्‍्तति की उद्धि हुई है। अप अगर आपको 
सन्तान फी आवश्यकता नहीं है तो विपययासना का त्याग क्‍यों 
नहीं करते ९ प्रिपय सेयन का त्याग न ररना और कृत्रिम उपायों 
प्वारा सन्ततिनियमन रा अलुचित है। यह घोर दुष्फ्म है और 
इसके परिणाम का विचार करने से बडा दु'स होता है ! भारत पी 
ज्षमवा में दृप्रिम उपायों परे सततिनिरोध का भूव क्‍्लासे घुस 
पडा 9 सयम वा 'प्रादश कैसे मुला दिया गया ? सततिनिरोध पा 
झहण उपाय सयस दी है। इस आदश उपाय वो छोड पर स्वच्द्दता 
कै मांग पर वाने से निपयनासना घटने के पदले यदेगी | थी पुरुगों 
या मन दाम गासना से रग ज्ञाग्मा और थधीये का पाती की तर 
डुरपयोग होगे पे परिणास स्परूप नित्रलता आ जायगी। 

घीय सउुष्य का यीवय सत्य है। घीर्य का द्वास दोते से मतुष्य 
जीवन था एस द्वोगा दे । तो यीय मपतयत्रीयन था सत्य गिना 
झाता दे, उसरा पारी की ताइ दुरुपयोग परने से पढ़ फर 
दुपर की यात और क्‍या हो सम्दी ई १ अतण्य सम्तान की इद्धि 
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विपय-भोग की बुद्धि का परिणाम है, यह स्वीकार करो ओर उसका 
नियंत्रण करने के लिए संयम के सागे को भह्दण करो। संयम के 
मांगे को पहण करने से सनन्‍्तति का निरोध भी होगा और मनुष्य 
सबवल हो कर अपना कल्याण भी कर सकेगा। तीर्थहुवर देव स्वयं 
कह गये हैं कि यद्यपि हमारा जन्म माता-पिता के रज-बीर्य से हुआ 
है, फिर भी आत्मा का कल्याण तो त्रह्मचये से ही होता है । 
थेंक्कुर देव के इस कथन पर गभीर विचार करो और 
ब्रह्मचये को आदशे मानकर सन्ततिनिरोध के लिए संयम का सागे 
ग्रहण करो। रृत्रिम उपायो द्वारा सन्‍्तति का निरोध करना सच्चा 
उपाय नहीं है। यह उपाय तो आत्मा को पतन के मागे पर ले जाने 
बाला ओर आत्मा का अहित करने वाला है। जेन समाज और 
भारतीय जनता इस उन्मागे पर न चले तो अच्छा है, अन्यथा 
इसका परिणास सयंकर है। 
अमिप्राय यह हे कि सन्तति के रूप भें पुत्र और पुत्री दोनों 
ही हैं । दोनो के साथ समान व्यवहार होना चाहिए। परिवार में 
दोनो का स्थान समान है.। यह प्रकट करने के लिए मुनि ने अपनी 
बहिनों का भी उल्लेख किया है। 
मुन्ति कहते ह--राजन्‌ , भेरी बहिने भी थी। उन्होंने भी 
माता-पिता तथा भाइयों की तरह मेरे रोगनिवारण के लिए अनेक 
प्रयत्न किये, परन्तु वे सफल न हो सकी। ऐसो सेरी अनाथता थी। 
राजन्‌ , बहिनों से कुछ न लेकर उन्हे देना चाहिए। यह भाई 
का घसे है। परन्तु मेरी बहिने मेरे दुःख से दुखी रहती थी. मे 
अपनी बहिनों को कुछ देकर सुख्तली बनाऊँ, यह मेरा कर्तेंब्य था, 
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कि में सय दुसी था। इस कारण मैं उसे सुखी न बना सता। 
अपने शरीर की इतनौ अधिक विवशता देसऊर मुझे भान हुआ 
फ्ि त्रास्तव मे यह शरीर ही दुस का कारण है। इस शरीर से 
मुक्त हो कर ही में सुसी हो समता हूँ। मेरे ढु झ़ को दूसरा कोई 
भी नहीं मिटा सस्ता | मैं स्वय ही अपना दु ख दूर क्र सकू गा। 

मुनि के इस कथन पर जरा निचार करो | तुम्हारे दु ख को भी 
दूसरा कोइ दूर नहीं कर सऊता। तुम्दारी आत्मा द्वी तुम्दारे दुस 
को दूर करने मे समय हो सकती है। अतएय अपनी आत्मा की 
शक्तियों की ओर ही देसो और आत्मा को समर्थ तथा सावधान 


बनाओ | 
आत्मा दूसरों की शरण मे जाने के कारण ही अनाथ बन 


गया है। अगर वह अपनी चित्शक्ति और ज्ञानशक्ति का विकास 
करे तो अनाथता वो दूर करके सनाथ बन सफ्ता है। आत्मिक 
शक्ति का विसस करने के लिए हृदयमथन की आवयश्यकया है। 
भारिया में महाराय ! अणुरचमणुब्यया | 
असु पुण्णेहिं नयरणेद्दिं, उर में परित्तिचइ ॥ श८ ॥ 
अन्न पाण च णहाण च, गधमन्नरिलेवण | 
मए नायमणाय था, सा बाला नोवभुज्ञह॥ २६ ॥ 
खण पि में महाराय ! पासाओ में न फिट्वइ । 
नय दुक्‍्खा विमोयरतति, एसा मज्क अणाइया॥ ३० ॥| 
अथै--मद्ासजा, मेरी पत्नी पतित्रवा थी और सुझ पर 
अनुरक्त थी। बह मेरी दशा देसरर अपनी भॉसों फे ओऑंसुओं से 


/ 
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मेरे हृदय का सिंचन किया करती थी। अर्थात्‌ रोती रहती थी। 
उस नवयुवती ने अन्न खाना, पानी पीना, केसर चन्दन आदि 
सुगन्धित द्रव्यों का लेपन करना एवं शृंगार करना छोड़ दिया। सुमे 
दिखलाने के लिए द्वी उसने ऐसा नहीं किया, वरन्‌ मेरे परोक्ष में-- 
अनजान में भी वह इन सब का सेवन नहीं करती थी । 
मेरी पत्नी क्षण भर के लिए भी मेरे पास से अलग नहीं 
होती थी । फिर भी बह सुमके दुखमुक न कर सकी | यह मेरी 
अनाथता थी। 
व्याख्यान:--संसार में स्त्री का संबंध बहुत निऊ्ट का माना जाता 
है। ओर स्त्री सुख का साधन समझी जाती है, परन्तु अनाथ मुनि कहते 
हँ--मै अपने अनुभव से कहता हूँ कि यह मान्यता अ्रमपूर है | यह 
कोई सुनी-सुनाई वात नहीं, अपने हो जोवन को अनुभव की हुई है. 
महाराज, आप कहते हैं कि मेरे राज्य में चलो । मे सुन्द्रियों 
के साथ तुम्हारा विवाह करा दूंगा; और जिस अनाथता के कारण 
संयम लेना पड़ा, वह्‌ अनाथता दूर हो जायगी । किन्तु इस कथन 
के उत्तर में मेरी वात सुनिए.-- 
मेरी पत्नी पतित्रता थी। वह मेरे सुख में सुखी और दुख में 
दुखी रहती थी | मेरा दुख देखकर घह सदा रोया करती और 
अपने आंसुओं से मेरे हृदय को आद्र पिया करती थी | मुझे दुःख 
भें देखकर उसने खाना-पीना त्याग दिया था; स्तान ओर सुगंधित 
द्रव्यों का लेप करना भी छोड़ दिया था। वह सिगार भी नहीं 
करती थी । यह बात नहीं थी कि मुझे! प्रसन्न करने के लिए या 
कुलटाओं की तरह ऊपर से पतिभक्ति का प्रद्शन करने के लिए 
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मेरे सामने वह यान पान आदि का उपभोग ने ररती दो और 
परोक्ष में मौच उडाती द्वो, रितु वात्तन में ही बह मेरे दुस् से 
हु सित थी और प्रत्यक्ष या परोक्त में इन उस्तुओं रा उपभोग नदी 
करती थी। इसके अतिरिक्त भेरी पत्नी एऊ क्षण के लिए भी 
सुमसे दिलग नहीं होती थी । फिर भी बह मुझे दु स॒ मुक्त न कर 
सी | यह मेरी अनाथता थी । 

जैसे तीम बेदना के कारण मुझे निद्रा नहीं आती थी, उसी 
प्रकार मेरे दु स के जारण मेरी पत्नी को निद्रा नहीं आती थी। 
घह मन ही मन सोचती थी कि में पति की अर्थागना हूँ। पति 
कष्ट भोग रहे हे तो उनसा अर्धांग सुसी फैसे रह सकता है ? इस 
प्रझार के निचार से पह दुसी रूती थी। जैसे झाच के सामने वोई 
बस्तु रफ्ती जाय तो उप्र प्तियिम्य काच मे ज्यों का स्यों दिसनाई 
पडता है, उसी प्रसार मेरे दु स की छाया उसके चेहरे पर प्रति 
पिम्पित हो रही थी । ऐसी सुशीला और पतित्रता पत्नी भी मुमे 
हु से से मु फरने मे समर्थ न हो सकी। यह मेरी अनाथता थी। 

एक प्रदन उपस्थित होता है-मात्रा पिता, भाई-बहिन ओर 
पत्नी आदि के ठारा समस्त शफ्य प्रयत्न करने पर भी अना4 मुनि 
बा रोग शास्त नदीं हुआ, यह अन्द्रा हुआ या सराय १ कपरी दृष्टि 
से देने वाले लोग तो यटी कहेंगे रि अनाथ मुनि को तीम असाता 
बेदनीय कम वा उतय होने से रोग उपशात नहीं हुआ होगा, परन्तु 
मुनि के फ्थन पर पिचार करन से प्रतीत होगा कि उनका रोग 
शान्त न होना भी एफ दृष्टि से अच्छा ही हुआ। सुनि कहते हैं-- 
फद्माचित्‌ पत्नी के प्रयत्न से मेरा रोग मिट गया द्वोता तो में उसका 


( २३१ ) 


गुलाम हो गया होता। में उसी को अपनी स्वामिनी मान लेता । 
किन्तु दु ख, सुख के लिए ही होता है । इस कारण मेरा रोग शान्त 
न हुआ, यह अच्छा ही हुआ | सत्र लोग दुःख को अनिष्ट सममते 
हूँ पर मेरे लिए तो ढःख भी इष्ट मित्र के समान सहायक सिद्ध 
हुआ । 
ज्ञानी जन कहते हैं:-- 
सुल्र के मये शल! पड़ो, जो प्रभु से दूर ले जाब। 
बलिहारी उस दुःख की, जो प्रभु से देत मिलाय ॥ 
वह सुख किस काम का जो परमात्मा से दूर रखता है ? दुःख 
की ही बलिहारी है जो प्रभु के पास ले जाता है.। मनुष्य के सिर 
पर दुःख का भार न होता तो वह न जाते क्या क्‍या करता । कितना 
अऊधम मचाता, कित्तनी उछल-कूद करता। 
आज संसार में जो वुराश्योँ दृष्टिणोचर होती हैँ, उनके मूल 
कारण पर विचार किया जाय तो विदित होगा कि उत्पादक और 
प्रचारक सुखी लोग ही हैं । सुखी लोग जितना प्रकृति के नियमों का 
उल्लंघन करते हैं, उतना पशु-पक्ती सी नही करते | सुखी लोग ही 
प्रायः दुव्येसनों के शिकार होते हैं) ओर मर्यादा का उल्लंवन करते 
हैं और हानिकारक वस्तुओं को अपनाते हैं.। उदाहरण के लिए 
बीड़ी ही को लीजिए। बीड़ी पीना क्‍या लामदायक हे ९ वह घमे- 
फे की सी हानि करती है. ओर शरीर-स्वास्थ्य को भी हानि पहुँ- 
चाती है। इसी प्रकार खान-पान ओर पोशाक के विजय में विचार 
किया जाय तो अनेक बुराइय्रों के उत्पादक ओर प्रचारक सुखी लोग 
ही मिज्ञेगे ।' इस दृथ्टि से बिचार करने पर कथित खुल्ल बुराइयों 
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फो उत्पन्न करने का कारण प्रतीत द्वोता है। 
इसी हेतु अनाथ मुनि कहते हैँ--मेरे रोग का शान्त न होना 
अच्छा ही रहा। दे रानन्‌ ! अपनी पत्नी की ओर से मैं तो 
अनाभ्र था दी, परतु वह भी मेरी और से अनाथ थी। में अपनी 
पत्नी का दु स दृर नहीं कर सकता था और पत्नी मेरा ठुस दूर 
नहीं कर सम्ती थी | बह भी अनाथ थी ओर में मी अनाथ था । 
अनाथी भुनि के इस कथन से रपष्ट है क्रि भले कसी को 
पत्तिपरायणा, पतित्रता एय सुशीला पत्नी मिली दो, किन्तु बह उसे 
सनाथ नहीं बना सम्ती । इसी अमर वह भी अपनी पत्नी को 
सनाथ नहीं बना सकता । भक्त जन इस यात को भलीभाति जानते 
हैं. श्र कहते हेँ-- 
मैं प्र पतितपावन सुने । 
हों पतित तुम पतवितपायन, उभय बानक घो ॥ |, 
भक्त चन अपनी अनाथायस्था को पतितायस्था का नाम देकर 
कहते हँ--मुझे पायत कौन करेगा ? सनाथ कौन बनाएगा ९ धल 
सम्पत्ति, भाई बदिन और पत्नी पुत्र आदि मुझे पायन नहीं बना 
सकते और न सनाथ ही बना सफते है'। ससार में कपट का जाल 
विदा है। उस कपट जाल में से मुतत करने के लिए और सनाथ 
घनाने फे लिए सच्चा भक्त तो यद्दी कट्देगा जिरद्दे प्रभो । सू ही 
पतितपायन है। तू ही आत्मा को सनाथ बना सत्ता है। भगवन्‌। 
तेरे समान पतितपायन टूसया कोई नहीं है। मुझ जैसे पतित पो 
पावन करने वाला तू दी है । 
आप लोग बहद्दाँ आये हैं, पर क्या लेने आये हैं ९ हम साध 
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लोग आशीर्वाद के सिवाय आपको ओर क्या दे सकते हूँ ९ परन्तु 
साधु का आशीर्वाद मँह॒गा होता है। साधु तो धर्मेबृद्धि का आशीर्वाद 
दे सकते है। इसके सिवाय फकीरों-साथुओं के पास देने को और 
क्या है. ९ 
फकीर का नाम सुन कर आप सोचते होंगे--फफ्ीर और साधु 
में तो बहुत अन्तर है; किन्तु ऐसी वात नहीं है। दोनों में शाव्दिक 
अन्तर ही है, तात्विक भेद कुछ भी नहीं | फकीर किसे कहते हैं ९ 
इस विपय में एक कवि ने कहा हे-- 
फे से फल काफ से कुदरत, र से रहीम और ये से याद, 
चार हरफ हैं फकीर के, जो पढे तो हो दिल शाद, 
फकीर होना बहुत ही कठिन है, जिसमे फिकर की हो नवू , 
ओऔर कुदरत भी न हो तो, ऐसी फकीरी पर है थू, 
रहम न हो दिल माहदे तो, दुनिया वाड न द्वोना फकीर तू , 
याद इलाही जो कोई करे तो, तू उसके चरणों को छू , 
इस कविता में फकीर या साधु का लक्षण बतलाया गया है। 
फकीर शब्द तीन-चार अक्षरों से वना हे; परन्तु उसमें भाव की 
व्यापकता है । 
फकौर शब्द उद्‌' के चार अक्षरों से बना है ओर इन अक्तरों 
का अथे जुदा-जुदा बतलाया गया है । इस प्रकार एक-एक अक्षर का 
अथ वतलाने को संस्कृत में निरुक्ति कहते हैं। 
फकीए शब्द-में पहला अक्षर 'फ' है। इसका अथे है--साधु 
फो फिक्र नहीं होनी चाहिए । 
कहा भी है--- 


(१३५ ) 


क्करि समी का रात है, किकर सभी फ्ा पीर | 
फिकर का जो पाक करे, ताफ़ो नाम फ्रवीरवीं 
विसके रत रण में टुनियादारी की फ़िक नहीं होती--तो 
अपनी पझ आत्मा ओर परमात्मा मे द्वी मस्त रहता है, बह्दी साधु या 
फरीर है। कु 
फ्कीर शब्द में दूसरा अक्षर क! है, जिसता अर्थ है छुदरत । 
बुद्रत या प्रद्वति का आश्रय लिये गिना जीयन नहीं निभ सस्ता। 
अब राम बन मे गये तो क्या ले गये थे ? फिर भी वे क्या भूखे रे 
थे ९ जब साधु गृदससार का त्याग करते हैँ तो साथ में क्‍या लेमर 
निमलते है ९ राम प्रह्मति के भरोसे रद्दे थे तो थे दुसी नहीं हुए 
श्रीर साधु श्रद्धति के भरोसे रदते है तो ये भी छुसी पहीं होते । 
कुदरत पर निभर रहते लोग दुसी नहीं होते । परतु आनक्ल्ल तो 
लोग कुदरत से लडाई कर रहे द्वे । इसका कड़क फल उहें भोगना 
पड रहा है | मगर फ्मीर लोग कुदरत फे ही भरोसे रहते दे. शरीर 
रहना चाहिए भी ! 
फ्फीर शाद में तीसरा अक्षर 'र! है। उसमा अथे यददों रहम 
या दया है। जो टसरों पर रहम दया करता है' ओऔर-दूसरों को 
जरा भी कष्ट नहीं परैँचाता, वही फ्कीर है । मे दुस्सिया जनों का 
दुस जितना दूर करता हैं, सतना द्वी परसात्मा के सन्निफ्ट पहुचता 
हूँ? ऐसा पिचार ररने वाला ही सच्या फ्करीर है। आप यह बात 
एक कान से सुन कर दूसरे कान से न निराल दें, किन्तु इस विषय 
में गभीर विचार करके जीवन मे दया को उतारने का प्रयत्न क्टे। 
फक्कीर शरः में चौथा अक्षर थ! है, तिससा अथे हे-परमात्मा 


का नाम ओर स्वरूप सदैव याद रहे। जो एकाग्र चित्त से सदेव 
ईश्वर को याद करता है, वह्‌ स्वयं ईश्वर वन जाता है । अनुयोगद्वार 
सूत्र में कहा हे--जो ईश्वर में तन्मय्र रहता ह--ईश्वर का ही ध्यान 
धरता है, वह ईश्वरमय वन जाता है । 
कहने का तात्यये यह हे कि सच्चे फक्रीर ओर साधु में 
शाव्दिक अन्तर भत्ते हो, परन्तु फकीर की जो व्याख्या ऊपर की गई 
है, उसके अतुसार साधु और फकीर में कोई अन्तर नही है । 
राजा श्रेशिक आज मस्त फशीर अनाथी मुनि से वार्त्तालाप कर 
रहा है। मुनि राजा से कहते ह--राजन्‌ | तुम कहते हो कि मेरे 
यहां हाथी, घोड़ा, रथ, आस ओर नगर आदि हैं। सब भेरे 
अधिकार में हैं। सब मेरी आज्ञा शिरोधाये करते हैं, परन्तु मे 
पूछता हूँ कि तुम्हारी आज्ञा तुम्हारे रारीर पर भरी चलती है या 
नहों ? अगर नहीं चलती तो हाथियों ओर घोड़ों के कारण 
सन्ताथ होने का अभिमान त्याग दो । मेरा डदादरुण तुम्हारे. सामने 
हैं। मेरे यहां सभी प्रकार का बेसव विद्यमान था, फिर भी में 
उससे सनाथ न वन सका । 
अनाथी मुनि ने राजा भेणिक से जो वात कही हे, उस पर 
तुम भी विचार करो। तुम भी ससार के वेभव पर अभिमान करते 
होगे, परन्तु क्या इन पदाथों को छोड़ कर तुम्हें, जाना नहीं पड़ेगा ९ 
क्‍या इन पदार्थों पर तुम्हारा हुक्म चलता हे ? सांसारिक पदार्थों को 
छोड़िए तुम्हारे शरीर पर भी तुम्हारी आज्ञा नहीं चलती ) आज्ञा 
चलती होती तो तुम्हारे काले वाल सफेद क्‍यों हो गये 0 दांत क्‍यों 
गिर गये 0 इस प्रकार जब तुम्हारे शरीर पर भी तुम्हारा अधिकार 


नहीं चलता तो फिर यात्य पदार्थों पर तुम्दारा अधिकार कैसे हो 
सकता दै १ अतण्य तुम इस अहदसार का परिद्ार वर दो सिम 
सम का नाथ हैं। शातन्‌। सुम लिय पटाथों के कारण अपने को 
सनाथ सममते हो उन्‍्द्दी पढायों के बधा मे पढ़पर अनाथ बन रहे हो। 
थाद्ध पदार्थों के फदे में पड़ कर आत्मा क्सि प्रसार अनाव 
बन रहा है, यह यात एस उदाइरण हारा समकाता हूँ-- 
मान लीतिए, सिपाददी कुछ कैलियों को पकड़ कर ले जा रहे 
€। सिपाद्दी मन मे सममते होंगे से हम कैतियों को परड़ कर ले 
जा रहे है, परतु प्ियार करने से जान पड़ेगा कि सिपादी भी 
कैदियों के साथ बेटी घन कर जा रहे है। सिपाहियों से कोई फद्दे 
कि क्षेदियों को बद्दीं खड़ा रस कर यद्दा आयगो, तो क्या वे उहू 
छोड कर जा सस्ते हैँ ? इस प्रफार उन के लेयों फे साथ सिपाह्दी 
भी कैदी बने हू या नहीं ? इसी तरह आप समर्ते &--दुम 
सासारिक पदार्थों के स्वामी है, फितु वात्तय में ससार के पटार्य 
आपके स्वामी बन है और उन्होंने तुम्हें अपन काबू मे कर 
ण्प़ा है । 
अनाथी मुनि राजा श्रेणिक से बद्दते ढूं“-इस पफार तुम स्थय 
ही अनाथ हो तो मेर या दूसरों के नाथ केसे वन सफ्ते हो ? तुम 
जिन पदार्थों को अपना मान बेठे हो, उन्हीं पर पदार्थों की परवशवा 
के कारण तुम अनाथ हो । 
मुनि का कथन सुनकर राजा कद्दने लगा-यह तो में समझ 
गया कि ससार के पदार्थों के कारण अनाथता आदी हे) क्स्तु यह 
जानना चाहता हू कि सनाथ बनने का कया उपाय है ? 


हु 


( २३७ ) 
मुनि ने उत्तर दिया--राजन्‌ , अनाथता को दूर करके सनारय॑ 
किस प्रकार बना जा सकता हे ओर सनाथ में कितनी अधिक शक्ति 
होती है, यह मे बतलाता हूँ । सावधान होकर सुने,/-- 


तओ5हं एवमाहंस, दुक्खमाह पूणो पुणों । 
वेयणा अशुभविउ जे, संसारम्मि अणंतए | ३१ ॥ 


सह च्‌ जह मुच्चेज्जा, वेयणा विउला इतो। 
खमन्‍्तो दन्तो निरारम्भो, पत्वदण अणगारियं ॥ १२ | 


एवं च चिन्तइताणं, पसुत्तो मि नराहिवा । 
परियत्तन्ती३ राईए, वेयणा में खयं गया ॥ ३३ ॥ 
अथे - रोग न मिटने पर, विचार करने से मुझे: विश्वास हुआ 
कि इस अनन्त संसार में मेंने इस प्रकार की वेदना बार-बार 
भोगी है। 
यदि एक बार में इस विपुल बेदना से छुटकारा पा लू तो 
क्षुमाधान्‌, इन्द्रियों का दसन करने वाला और निरारंभी दनकर 
अनगारधमे को स्वीकार कर लूगा। 
हे नशाधिप | इस प्रकार चिन्तन करते-करते मुझे नींद आ 
गई। में सो गया। रात्रि व्यत्तीत होने पर मेने अनुभव किया कि 
भेरी शारीरिक बेदना नष्ट हो गई हे-मेरा शरीर नीरोग हो गया 
है। 
व्याख्यान--इन गाथाओं में संसार'का बड़ा गंभीर रहस्य 
बताया गया है। आत्मा किस प्रकार सुखी और किस प्रकार दुखी 


( २६८ ) 
होता है, यह यहाँ निरुपण जिया गया है| 
भुनि कहते हैँ--रानन | जय मेरे मात्रा पिता, भाई-बहिन, 
पत्नी ओर वैद्य वगैरह सर मिल कर भी मेरे रोग को टूर करने में 
समर्थ न हो सके, तय मुझे लगा कि यह मेरे नाथ नहीं है।ये 
रक्ता नहीं कर सस्ते ओर मैं इनकी रक्षा नहीं कर सस्ता। यह 
सोचर मेंने मन ही मन क्द्ा-द्े आत्मन्‌। तू इस प्रकार का 
दु स पहली बार नहीं भोग रहा है । इससे पहले अनन्त यार भोग 
चुका है। अत अप दु स से मुक्त होने के लिए जागृत दो जा । 
साधारण ज्ञोग दु स से घरराते ६, झिततु महापुरुत दुख में 
से भी सुपर वी सोष करते है । वे सममते हैं कि समम्त दुस तो 
समाप्त द्ो जाते हू, रितु मेरे आत्मा की कभी समाप्ति होने बाली 
नहीं है, आत्मा अनाटि से है और अनन्त साल तक बना रहेगा। 
जब से ससार है तभी से में हूँ तभी से संसार है। में और 
संसार दोनों अनाति फालीन हैं मुझ मे और ससार मे से फौन 
पहले और कौन पश्चात है; ऐसा कोइ क्रम या भेद नहीं है। जैसे दो 
आखों मे और दो कानों मे फ़ौन पहले और कौन पीछे है, थहद नहीं 
कहा जा सकता, इसी प्रकार आत्मा और ससार में कौन पहले 
आर फौन पीछे, यह भी नदीं कहा जा सक्ता। दोनों ही अनादि 
हद 
ससार मे मैंने अनेऊ बार दु स भोगे है । यह दुस कहा से 
आते है ? इस प्ररन पर विचार करके में इस निश्चय पर आया 
हूँ। दु समान का उद्सेव अपने ही सफलप से होता है। चेसा 
सेंने सकलप क्या, उसी प्रसार के सुख या दु स सुस्त भोगने पढ़े । 


( २३६ ) 


यहं एक दाशनिक चर्चा है। कोई-कोई दाशैनिक सानते हैं कि 
आत्मा अज्ञानी होते के कारण स्वयं अपना नियामक नहीं हो 
सकता। आज्ञान के अधीन होकर जीव कसे तो कर डालता है 
किन्तु फल स्वयं नहीं सोग सकता | फल का नियामक ईश्वर ही है । 
इस प्रकार जीव कर्म करने में स्वतंत्र है, फल भोगने में परतंत्र है । 
कहा है-- 
अजशो जन्तुरनीशो यम, आत्मनः सुखदुःखयोः | 
ईश्वरप रितो गच्छेन्स्वर्ग वा श्वश्नमेच वा ॥ 
इस प्रकार जीव को कम करने में रबतंत्र ओर फल भोगने में 
ईश्वर के अधीन वतलाया जाता हे | परन्तु विचार पर यह कथन 
तर्केसंगत नहीं प्रतीत होता । 
कुरान में एक जगह कहा है--हे मुहम्मद | जो स्वयं नहीं 
बिगड़ता उसे में नहीं विगाड़ठा और जो स्वयं नही सुघरता, उसे में 
नहीं सुधारता । इस प्रकार इस्लाम घमे भी खुदा को नियामक नहीं 
भानता । 
परमात्म अगर फ्ल का नियामक नहीं है, तो जीव अपने कार्य 
के फल को किस प्रकार भोगता है ९ यह्‌ प्रश्न उपस्थित होता है। 
इसका उत्तर यह है कि जीव अपने संकल्प के अनुसार सुख या 
दुःख रूप फत्न को स्वर्य भोगता है। परमात्मा को फ्ल का नियामक 
भानने सें अनेक आपत्तियों है। कल्पना कीजिए, किसी मनुष्य 
ने चोरी की । वो चोरी करने वाले ने तथा घनी ने पूर्वकृत कमे का 
फल सोगा या नया पाप किया ? अगर कहा जाय कि पूे-पाप का 
फल्त भोगा है तो जिसके घर चोरी की गई है, उसने तथा चोरी 
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करने पाले ने तो पूर्ॉपाजित कमें का फन भोगा, परन्तु चोरी कराने 
वाला कौन है ? वह चोरी तो परमात्मा ने ही कराई है। अतण्प 
परमात्मा ने चोरी करवा एर उसे पृतैझत पाय को फल प्रदान किया; 
इस प्रतार मानना ठीर नहीं उद्दा जा सकता । ज्ञानी जन फहते 
'हँ--चोर चोरी करके पृत्रे कम को भोगता है और नय्ीन 4मों का 
बध करता है। अगर सबर द्वारा नपीन फ्मों को न याघे तो दी 
यह पाप क्मे से मुक्त हो समता है। 
मुनि कहते ६- रानन्‌! अपनी अनाथता के सनध में तिचार 
करने पर ज्ञात हुआ कि अपने सक्त्प के कारण ही मुमे ढुस 
भोगने पड रहे हे | 
प्रइन होता है--आत्मा सुपर का समल्‍प तो करता है, परतु 
दु स का समलप कौन कराता हे ? इसके अतिरिक्त आत्मा अगर 
अज्ञान है तो वह नियामर कैसे वन सकता है ? अगर कट्टांजाय 
कि प्रति त्ययस्था करती है, तो बहू जड है। बह अपने आपको 
भी नहीं जान सकती तो त्सरे की व्यवस्था केसे कर सकती है ९ 
ऐसी म्थिति में आत्मा का नियामऊ तो कोई ज्ञानी होना ही चाहिए। 
इस प्रइन के उत्तर में कहा जा सस्ता दे कि दध को यह ज्ञान 
नहीं होता कि सुकमे क्तिना रसभाग है और सतना सलभाग है ९ 
उसे यह भी मालूम नहीं द्ोता कि पेट मे चारर में किस रूप में 
परिणत होता हैं ? दसी प्रसार आपयो भी ज्ञान नहीं है कि दूध 
हमारे पेट में जारर फ्सि प्रश्ार रसभाग और सलभाग में 
परिणित होता है ? ऐसी स्थिति मे भी टघ जब पेट मे जाना है दो 
इसका ससभाम और ख़लभाग अलग अलग हो जाता है। शमसभाग 
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में से भी जितना भाग आंख को मिलना चाहिए उतना आंख 
को, जितना भाग कान को मिलना चाहिए उतना कान को और 
इसी प्रकार प्रत्येक अंग को मिल ही जाता है। इस प्रकार प्रकृति 
ही ऐसी बनी है कि सब काम अपने आप ही निथमित रूप से 
होते रहते हैं. । 

अगर आप प्रकृति हारा होने वाले सब खेलों को भलीभांति 
देखो और समभो तो आप पूर्ण ही बन जाएं. पर आपको मालूम 
नहीं है कि यह सब केसे हो रहा है । आप जाने या न जानें, प्रकृति 
तो अपना सारा खेल बराबर खेल रही है ओर आत्मा प्रकृति के 
इस खेल के कारण ही अपने कमे का फल आप ही भोगने के लिए 
विवश हो जाता है । 

इस प्रकार कम का फल भोगने के लिए परमात्मा या किसी 
अन्य नियामक की आवश्यकता ही नहीं रहती । 

मुनि कहते हँ--राजन्‌ | अपनी आत्मा की स्थिति देखते हुए 
में इस निश्चय पर आया कि मेरा यह रोग मेरे अपने ही संकल्प से 
उत्पन्न हुआ है। अत्तरव॒ यह हाय-हाय करने से दूर नहीं हो 
सकता। में अनन्त बार वेदना सहन कर चुका हूँ। अगर वेदना 
शान्त न हुआ करती होती तो पहले की वेदना केसे शान्त दो गई ९ 
इससे तो यही जान पड़ता है कि वेदना उत्पन्न भी होती है और 
उपशान्त भी होतो है। तो फिर मेरी यह वेदना क्यों नहीं दूर 
होती ९ इस प्रइ्न पर विचार करते-करते में इसी परिणास पर 
आया कि यह्‌ उम्र वेदना मैने अपने संकल्प से ही बुलाई है और 
अपने ही संकल्प से यह्‌ दूर की जा सकती है.। 
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श्रात्मा क्तिमे ही संस्त्प स्वय करता है और क्तिमे ही संरत्य 
उसे पूपज्ों की त्िरासन के रूप मे प्राप्त होते हैं. । यथा--गिसी के 
पूप्ैत मासभज्ञी नहीं होते तो उसमें भी मासभक्षण के सल्पर नहीं 
आते। दसी प्रशर कठ सम्पार पूपनन्म के भी जागत द्वो जाते है। 
जैसे-मास न साने वाले पुरुप को कभी मास सामे का स्पप्न भी 
नहीं आता | इसरा कारण यदी है क्रि उसमे मास साने का 
'सस्तार ही नहीं है । 
इस प्रमार नी होता है, अपने ही सप्तार से होता है। फिर 
चाहे पह सत्वार इस भव के हों या पूथपममत्र के हों। जैसे संसल्प 
हृढ होने से माता के साथ दुराचार सेयन करने वा स्वप्न भी नदी 
आता, उसी प्रफार यदि समय परसखियों या ख्री मात्र के साथ भोग 
मे करप्र का अवधा स्याज्य उस्तुओं को न 'प्रथयति पा सकल दृद 
हो तो आत्मा की बहुत उनति हो सकती है। 
आत्मा की अधोटशा शा कारण आत्मा और परमात्मा वी 
शएफ्रूपता वो पिस्खत कर देना है । अगर आमा परमा सा पे! साथ 
एकता साधन फररे मिनता मे दूर करने का सक्त्प निश्चय करे तो 
आत्मा की अ्रधोगवि ने हो। 
जप तक सासक्प नहीं जिया जाया, तर तक अलाथता दूर 
नहीं की जा सक्‍ती । अनावन झुनि ने कैसा सत्संसाप करके पनी 
अनाथता यो दूर किया, इस पर गरभीर भाव से विचार करो। 
मुनि ने विपार कियि--अनेर प्रथन करने पर भी जब मेरा 
शोम दूर नहीं हुआ तो रपट है रि राग वा मूल पहर परी भीवर 
दी है। बोद दूसरा स॒फे टुस न्ीं पे रहा है। म॑ स्वयं पे 
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दुःख का कारण हूँ। इस अग्रस्था में दूसरा मेरे दर्द को केसे दूर 
कर सकता है 0 हां, दूसरा कोई सुमे दुख देता होता हो, मेरे माता- 
पिता, भाई-बहिन, ल्ली आदि उसे दूर कर सकते थे। मगर यहां तो 
मेरी आत्मा स्वयं ही दुःख दे रही है तो दूसरा उसका निवारण 
किस प्रकार कर सकता है ९ इस दुख को तो मेरी ही आत्मा मिटा 
सकती है। इस प्रकार अपने दुःख को दूर करने का ओर ,सनाथ 
बनने का मेने दृढ़ संकल्प कर लिया। 
प्रश्न खड़ा होता है--फ्या संकल्प करने से ढु.ख दर हो सकता 
है ० इस प्रश्न के उत्तर में ज्ञानी जन कहते हैं कि--हां, संकल्प से 
दुःख का निवारण हो सकता है। संकल्प करने का अर्थ हे--आत्मा 
को जागृत करना। जो जायूत होता हे, उसे कोई दुःख नहीं दे 
सकता । जो सलुष्य गाढ़ निद्रा सें सोया हो ओर डरपोक हो, उसके 
घर में घुस कर चोर भत्ते चोरी कर ले जाय; किन्तु जो मनुष्य 
जागता होता है. और साहसी होता हे, कया उसके घर में' चोर 
घसने का साहुस कर सकते हैं. ? आप जागृत हैं. तो चोर क्या कर 
सकता हे ९ 


बाद्य विषय में आपको ऐसा विश्वास रहता है, परन्तु 
आध्यात्मिक बिपय में यह विश्वास निश्चल नहीं रह सकता । आपका 
आत्मा जागृत हो तो कमे-चोर की क्‍या ताकत है कि तुग्हारी शक्ति 
का अपहरण कर सके 0 सत्य यह है. कि आपने अपनी असावधानी 
से ही कमे रूपी चोर को आत्मा-गृद में घुसने दिया हैे। अगर 
आप निरन्तर जागरूक रहें ओर अपने आप की चौकसी करते रहें 
तो चोर कदापि ग्रवेश नहीं कर सकते । 
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आत्मा कितने ही संफल्प समय करता है और क्तिमे ही संरत्य 
उसे पृर्पेजों की तिरामन ऊे झूप मे प्राप्त होते हैं। यथा--स्सी के 
यू सासभक्ञी नहीं होते तो उसमें मी सासमक्षण मे ससार नहीं 
आते। इसी प्रसार कुछ सस्मर पूरनन्म के भी जागृत हो जाते हैं। 
जैसे-मास न माने बल्ले पुस्प को कभी मास सामे का स्पप्न भी 
नहीं आता । इससा कारण यही हैं कि उसमें मास साने का 
सस्तार ही नहीं है ! 

इस प्रशर जो होता है, अपने ही सक्लार से होता है, फिर 
चाहे बह सक्कार इस भव फे हों या पूर्वभय के हों। जेसे समलप 
हृढ होने से माता के साथ ठुराचार सेउन करने का स्पप्न भी नहीं 
आता, उसी प्रज्ार यटि समल परखियों या स्त्री मात्र के साथ भोग 
न करने दा अवना त्याज्य यस्तुओं सी न अवयाते का संक्रप टेंद 
हो तो आत्मा वी बहुत रमति द्वो सकती है। 

आत्मा की अधोटशा शा कारण आत्मा ओर परमात्मा वी 
एफ्रूपता को यिस्मूत कर देना दे । अगर झात्मा परमात्पा पे! साथ 
एकता साधन कररे भिन्नता को दूर +रने का सक्प नियय करे तो 
आत्मा की अधोगति न द्वो। 

जप तक ससक्प नदी तिया ताक, वत्र वतन खनायतां दूर 
नहीं वी जा सक्‍ती। अनाव मुति ये कैसा सत्मम्त्प करके 'पनी 
अनाधता को दूर हिया, इस पर गौर भार से तियार करे । 

सुनि ने तिचार किया--अनेऊ प्रयान ररने पर भी जप मेरा 
शेग दूर नहीं हुआ तो स्पष्ट है गि रोग ता सूल बादर नहीं मीवर 
ही है। कोई दूगस मुभे दुष्प मी द्‌ रहा है। में स्वग्न शपमे 
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बड़बड़ाना जागृति का स्वरूप नहीं, निद्रा का ही ग्योतक है, उसी प्रकार 
रूणावस्था की चीख और चिल्लाहट भी साव-निद्रा की सूचक है। 

मुनि कहते हैं--बीमारी के समय में सी चिल्लाहट मचा रहा 
था, परन्तु उसे रोग की अधिकता का परिणाम समझकर कोई 
सुनता नहीं था। इसी प्रकार तुम भी रोग को चले जाने को कहते 
हो अथवा उसके लिए चीखते हो, किन्तु जब तक अधिकारी बन- 
कर न कहा जाय, तब तक केसे रोग जा सकता है ९ 

जिस प्रकार अनाथ मुनि ने अधिकारी बन कर अपनी अना- 
थता दूर की, उसी प्रकार आप भी अधिकारी बनकर संकल्प करो 
तो रोग भी दूर हो सकता है. । 

मुनि कहते हैं--राजन्‌ | अब मुझे पता लगा है कि मैने अपने 
संकल्प से ही रोग को पकड़ रक्खा है ओर संकल्प के द्वारा ही उसे 
दूर किया जा सकता है। इस प्रकार दृद संकल्प करके मेने रोगों से 
कहा--रोगों | तुम हट जाओ 7 अब मुझे शान्‍्त, दान्त और 
निरारंभी होना है। एक वार मेरी वेदना शान्त हो कि में दुनिया 
के सारे बखेड़े छोड़ दूँगा । 

अनाथ मुनि ने यह भावना तो की कि मेरा रोग चला जाय तो 
मे शान्त, दान्त और निरारम्भी बनूँ, किन्तु यह भावना नहीं कि 
में नीरोग हो जाऊँ तो मौज-सजा करूँ । उनकी हृदयभावना 
ऐसी ही थी कि अगर एक बार रोगमुक्त हो जाऊँ तो जिस अनाथता 
के कारण दुःख भोगना पड़ता है, उसे सदा के लिए दूर कर दूँ । 
मुनि की इस भावना का आशय यही है कि यह आत्मा अनन्त 
काल से अपनी भूल के कारण दुःख भोग रहा है। इसे दुःख 
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कह जा सफ्वा है-चोर की वात तो अत्यक्ष अनुभव में श्रावी 
है। चोर अ्ररगों से दियाई दे जाय श्र जोर की चिन्लाइट माई 
ज्ञाय तो यह भाग जाता है; परन्तु उमे कद्दा भाग जाता है. १ इसके 
अतिरिक जय शरीर भे रोग जनित पीड़ा होती है तो द्वाय द्वाय 
मचाई जाती है, रोगी चीसता है, चिल्लाता है, फिर भी रोग जाता 
मद्दी | ऐसी स्थिति में क्रिस प्रशर विश्वास किया जाय कि सन्‍तप 
करने मात्र से कमे था रोग चला जाता है १ इसके सियाय शासत्र भें 
भी तो कहा है कि-- 
क्डाण क्म्माण प्‌ मोक्‍्ख अत्यि 4 
झआर्थात्‌--हत कमों से तय तक छुटमारा नहीं मिल सकता, जब 
तक उनसझा फ्ल न भोग लिया जाय । 
शास्ल तो ऐसा कहते है: और आप यद कहते हैँ कि जागृत 
रहने से कर्म भी भाग जाते है। यह दोनों बातें परस्पर विरुद्ध 
हूं। तो केसे माना जाय सि जागृत रहने से अथवा संकल्प करने 
से कर्म अथर रोग दूर हो जाते है ९ 
इस ग्रइन का उचर यद्‌ है जि मिन भिन्न दृष्टियों से दोनों 
चा्ति सत्य हैं. । फमे का फल भोगे पिना छुटफारा नहीं, यह बात भी 
सत्य है और सम्ल्‍प करने से क्मे तथा रोग दूर द्वो जाते हैं, यह 
बात भी सत्य है। 
कट्ठा जा सकता है रोग की पीडा से व्याउल होफर जर रोगी 
तडफना है और चीसता चिल्लाता है, तब रोग दूर क्‍यों नहीं हो 
जाता ९ परत रोग के समय द्वायन्तोगा भचाना, चीसना, चिल्लाना 
जाशुति का क्षण नहीं है, प्रत्युत निद्रा का लक्षण है जैसे निद्रा मे 
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बड़वड़ाना जागृति का स्वरूप नहीं, निद्रा का ही योतक हे, उसी प्रकार 
रुग्णावस्था की चीख और चिल्लाहट भी भाव-निद्रा की सूचक है । 

मुनि कहते हं--बीमारी के समय में भी चिल्लाहट मचा रहा 
था, परन्तु उसे रोग की अधिकता का परिणाम सममकर कोई 
सुनता नहीं था। इसी प्रकार तुम भी रोग को चले जाने को कहते 
हो अथवा उसके लिए चीखते हो, किन्तु जब तक अधिकारी बन- 
कर न कहा जाय, तव तक केसे रोग जा सकता है. ९ 

जिस प्रकार अनाथ मुनि ले अधिकारी वन कर अपनी अना- 
थता दूर की, उसी प्रकार आप भी अधिकारी वसकर संकल्प करो 
तो रोग भी दूर हो सकता है । 

मुनि कहते हैं->-राजन्‌ । अब मुझे पता लगा है कि मेने अपने 
संकल्प से ही रोग को पकड़ रक्खा है और संकल्प के द्वारा ही उसे 
दूर किया जा सकता है। इस प्रकार दृढ़ संकल्प करके मेने रोगों से 
कहा--रोगों | तुम हूट जाओ / अब मुमे शान्त, दान्त ओर 
निरारंभी होना है | एक वार मेरी वेदना शान्त हो कि में दुनिया 
के सारे बखेड़े छोड़ दूँगा । 

अनाथ मुनि ने यह भावना तो की कि मेरा रोग चला जाय तो 
मे शान्त, दान्त और निरारम्भी बनें, किन्तु यह भावना नहीं कि 
में नीरोग हो जाऊँ तो मौज-मजा करूँ | उनकी हृदयभावना 
ऐसी ही थी कि अगर एक बार रोगमुक्त हो जाऊँ तो जिस अनाथता 
के कारण दुःख भोगना पड़ता है, उसे सदा के लिए दूर कर दूँ । 
मुनि की इस भावना का आशय यही है कि यह आत्मा अनन्त 
काल से अपनी भूल के कारण दुःख भोग रहा है। इसे दुःख 
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पहुँचाने वाला फोई दूसरा नहीं है) 
भुन्ति के इस कथन पर पियार करके आप अपने कत्तेज्य का 
मिश्वय कीतयिए। मेरे उ्हने रा अमिश्राय यह नहीं है क्रि आप 
सब इन मुनि की तरद्‌ आत ही दीक्षा ले लें। ऐसा करना वो 
अपनी अपनी शक्ति पर निर्भर है? किस सुत्रि के कान में जो 
हच्तम निहित है, उसे अउने अन्त ररण में स्थान दो। भक्त लोग 
तर्प को समझते है ओर इसीलिए यह कहते 6-- 
जलनर ब्राट जाल ग्रतगव इ त सिमट एक पासा, 
एकहि एक सात परम्पर, न< देशत निज नाशा । 
माघय ज। मों सम म॒ द्‌ न कांऊ ॥ 
यद्यपि मान पतंग हीनमति मोहि न पृथे ग्रोऊ, 
महामेद सरिता ग़पार म सतत फ़िरत बह्योऊ 
ओऔप्रभु चरण कमल पौका तजि, फ्री फ्री फन गश्ो, 
माधव जू | सो सम मद न काऊ ॥ 
भक्त कहते ह--प्रभो । मैं व्यथ ही दूसरों को दोप देता हूँ । 
मेरा यद्द सोचना व्यध है झवि ऐेग, दु स, नरक, कम आदि भुमे 
सताते है । ऐसा न्रिचार करना मेरी मृस्ता है। बख्तुत ऐसा 
विचार करने वाले के समान और पोई मूसे नहीं है। विस प्रफार 
मछली जाल में पडफ्र अपने प्राण गया देती है और पतग दीपक 
के मोह मे पडरर मर जाता है, थट्‌ उनकी मूसता है. परत में तो 
उनसे भी अधिर मूखे हूँ। क्यों क्ि- 
रझुचिर रूप आहार वस्वथ उद पायक लाोह न जाया। 
देखत विपति विषय न तनत ई[ वातें अधिक अ्रयायो ॥ 
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'महली जाल को जाल समझ कर *«+ नहीं फँसती + वह 
आहार दी खोज में जाती है ओर फेंस जाती हे । उसे विद्त 
'होता कि यह आहार नहीं, वल्कि उसे पझड़ने का जाल है 
तो वह उस आहार को भी न खाती । इसी प्रकार पतग भी आग 
को आग नहीं समझता | वह्‌ अग्नि का सुन्दर रूप देखकर उसमें 
गिरता है। कदाचित उसे आग का वास्तविक ज्ञान होता तो वह 
उसमें न पडता। किन्तु में तो विषय को विपत्ति समझ कर भी 
विपय वासना में पड़ा हुआ हैँ | इस कारण से मछली ओर. पतंग 
से भी अधिक मूखे हूँ । 
मुनि कहते हैं--मे अपनी ही भूल के कारण अनादि काल से 
दु'ख भोग रहा हूँ। विपयभोग के कारण ही मुझे दुःखों का पात्र 
बनना पड़ रहा है । यह जान करके भी से विपयों का त्याग नहीं 
करता था। किन्तु राजन्‌ | जब सुझे अपनी भूल का भान हुआ, 
तभी मैने दुखों से कह दिया--तुन सब यहाँ से चल्ले जाओ। में 
ज्षमाबान्‌ , दान्‍्त और निरारम्भी बनूंगा। मेरे इस संकल्प के 
सामने कया दु ख टिक सकते थे ९ ष 
मुन्ति के इस कथन के प्रकाश में विचार करो कि आप संसार 
से वाहर निकलने के काम करते हो अथवा और अधिक संसार में 
फँसने के ? भक्त जनों का कहना तो यह है कि--हे प्रभो | इस 
संसार-सागर में हूम अगनी भूल के कारण ही गोते खा रहे हैं । 
संसार-सागर से पार होने के लिए सहापुरुषों न हमारे सामने नौका 
भी खड़ी रक्‍्खी है; फिन्तु हम उस नौका को छोड़ देते हैं. और 
' फेच जैसी निस्‍्सार बस्तु का सहारा लेने का अयत्न करते हैं. । 
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पहुँचाने बाला कोई दूसरा नहीं है । 
मुनि के दस कथन पर वियार करके आप अपने कत्तेब्य का 
निश्चय फीजिए। मेरे फहमे झा अभिश्रास यह नहीं है कि आप 
सन इन मुत्रि की तरह आन ही दीक्षा ते लें। ऐसा करना वो 
अपनी अपनी शक्ति पर निरभेर है; कितु मुनि के कथन में जो 
तत्य निहित है, उसे अपने अत +रण में स्थान दो। भक लोग 
तत्त्य फो सममते हैं और इसीलिए पह कहते है-- 
जलचर बू? जाल ग्रतगत ह त सिमट एक पासा, 
एकहि एक सात परत्पर, नें देग्वत निज्र नाशा | 
साधव जू | मों सम मद ने काऊ ॥ 
यग्रपि मीन पतग द्वीममति मोद्दि न पृजे श्रोऊ, 
मह्षम'द सरिता पार म सतत फ़िरत बह्मोऊ, 
श्रीप्रभु चस्ण कमल नौर। तजि, परी फ्रा फन गह्मो 
माधव जू | सो सम मद न काऊ॥ 
भक्त कह॒ते हँ--प्रभो । में व्यथ ही दूसरों को ढोप देता हूँ । 
मेरा यह सोचना व्यथ है क्रि रोग, ठु स, नरक, कमे आदि भुमे 
सताते है । ऐसा यिचार करना मेरी मंसता दे। बस्तुत ऐसा 
विचार फरने वाले के समान और जोइ मे नहीं है। तिस प्रसार 
मडली जान में पडकर अपने प्राण गया देती है और पतग दीपक 
के मोद मे पड+र मर जाता है, यद उनकी मूसता है; परतु में तो 
उनसे भी अधिए मृत हैँ । क्‍यों क्ि-- 
झचिर रूप य्रादार बस्य उद्ध पायक लोइ न जाया । 
देखत विपति विषय न तजत हां त्ातें अधिक शक्रयायों ॥ 


( ५४६ ) 
हैं. और मनुष्य पार्भिव-औदारिक शरीरवाले | किन्तु उस समय देव 
ने इन्द्र से कुछ न कह कर पहले राजा को ससकित से च्युत करके 
फिर इन्द्र से कहने का विचार किया। इस प्रकार विचार करके 
उस देव ने राजा को सम्यक्त्वच्युत करने के अनेक प्रयास किये | 
मगर राजा सभी परीक्षाओं में उत्तीणें हुआ । अन्त सें देव को कहना 
पड़ा-इन्द्र महाराज ने जैसी आपकी प्रशंसा की थी, वास्तव में ही 
आप वैसे हैं। आप सचमुच प्रशंसनीय और इलाघनीय हैं.। मेंने 


इन्द्र सहाराज के कथन पर तो विश्वास नहीं किया सगर आपकी 
हृढ़ता देखकर विश्वास करना पड़ा | 

असिप्राय यह है. कि जेन धर्म नि्नेन्थप्रवचन है। अतएव 
निम्नेन्थप्रबचन पर पूर्ण श्रद्धा रकखो । सत्संकल्प-दृढ़ श्रद्धा रखने से 
तुम्हारा शेय होगा। सुख और दुःख या सद्गुण और दुगुणें-सब 
तुम्हारे प्रशस्त या अप्रशस्त सँकल्प पर निर्भर हैं। अतएव निरंतर 
सत्संकल्प ही करना चाहिए। 

संकल्प की शक्ति कितनी अद्झुत है, यह देखो। मेने विचार 
किया-इस प्रकार का दुःख में अनन्त बार झुगत छुका हूँ। दुःख 
उत्पन्न हुआ और नष्ट भी हो गया, पर मे जैसा का जेसा ही रहा। 
इससे स्पष्ट जान पड़ता है. कि वेदना का जनक स्वयं ने हूँ. और में 
ही उसका नाश कर सकता हूँ। इस प्रकार विचार करके में इस 
« निश्चय पर आया कि आत्म साधना में बाघक यह्‌ वेदना अगर दूर 

हो जाय तो में क्षमाशील, इन्द्रियों को दमन करने वाला और 

आरंभ त्यागी बन जाऊँगा। 


क्षुसा, इन्द्रियद्सन, निरारंभता और अब्नज्या, यह सब क्‍या 


( शष्ठ८ ) 


भुनि बहते है--शापन्‌ । मैं प्रमु रूपी नौरा वा सहारा न लैेझर 
माता पिता रप्री ससार सागर के फेन वो पक्ड रहा था। में मानता 
था कि मेरे भाता पिता मेरे रोग को मिट देंगे; परत जो फेज के 
समान है वह क्‍या सागर मे डबते प्राणियों को बचाने मे सद्दायता 
कर सत्ता है ? आसिर चव मेंने प्रमु रूपी नौरा पक्डी, तभी मेरा 
ठुस दूर हुआ। राजन | तुम मेरे इस अजुभत के आधार पर 
विचार कर देखो कि तुमने जिन बस्तुओं को अपनी समभा है, बह 
क्या मुम्हें दु य से मुक्त कर सर्येंगी ९ 
राजा श्रेणिक अनाथ मुनि के कथन को मान गया | वह समझ 
गया कि में बाम्तय में अगराथ हूँ और मुझे अनाथ बनाने बाले 
समार के यह पदार्थ दी है । उसने अनाथता का स्वरुप समम लिया 
था। आप लोग भी समझो ओर अनाथता का निपारण करने का 
प्रयत्न करो । 
यद्यपि राता श्रेणिर सयम फे धारण नहीं कर सता था, स्न्ति 
सीढी सीढदी चढरर उसने जो बात स्वीशार की थी, उससे तनिक 
भी तिचलित नहीं हुआ था। प्रथरारों के क्‍्थनानुसार मुनि वा 
उपदेश सुन+र प्रह क्षायिक सम्यफ्त्य का अधिसारी बन गया था । 
शफ््प्रथ में तो यहोँ तर कहा दे कि सनाथ अनाय वा भेद समझने 
केबाद उसे घमे पर दृद जिश्वास हो गयाथा। उसया सम्यक्‍त्व 
दृढ़ था। एफ बार इद्र ने भी उसकी प्रशसांकी थी। इंद्र द्वारा 
की हुई राता श्रेणिक की प्रशसा एस देव सहन न कर सता । नरेश 
की प्रशसा सुनस्र वह देव मन दी सन कतने लगा--हमारे सामने 
मलुष्य की क्‍या भशसा दो सकती है। हम वैज्यिशरीर के घारक 


3०५: % 


( २४६ ) 
ह और मलष्य पार्थिव-ओऔदारिक शरीरवाले । किन्तु उस समय देव 
ने इन्द्र से कुछ न कह कर पहले राजा को समकित से च्युत करके 
फिर इन्द्र से कहने का विचार किया। इस प्रकार विचार करके 
उस देव ने राजा को सम्यवत्वच्युत करने के अनेक प्रयास किये | 
मगर राजा सभी परीक्षाओं में उत्तीणे हुआ । अन्त में देव को कहना 
पड़ा-इन्द्र महाराज ने जेसी आपकी प्रशंसा की थी, वास्तव में ही 
आप वैसे हैं। आप सचमुच प्रशंसनीय और इलाघनीय हैं.। मेने 
इन्द्र महाराज के कथन पर तो विश्वास नहीं किया सगर आपकी 
हृढ़ता देखकर विश्वास करना पड़ा । 
अभिप्राय यह है. कि जेन धर्म निश्रेन्थप्रवचन है। अतण्व 
निम्नन्थप्रवचन पर पूर्ण श्रद्धा रकखो । सत्संकल्प-हृढ़ श्रद्धा रखने से 
तुम्हारा श्रेय होगा । सुख और दुःख या सद्गुण और दुगुण-सब 
तुम्हारे प्रशस्त या अप्रशस्त सँकलप पर निर्भर हैं। अतणएव निरंतर 
सत्संकल्प दी करना चाहिए। 
संकल्प की शक्ति कितनी अद्झ्ुत है, यह देखो। मेने विचार 
किया-इस प्रकार का दुःख में अनन्त बार झुगत छुका हूँ। दुःख 
उत्पन्न हुआ और नष्ट भी हो गया, पर में जेसा का जेसा ही रहा। 
इससे स्पष्ट जान पड़ता है कि वेदना का जनक स्वयं ने हूँ. और में 
ही उसका नाश कर सकता हूँ। इस प्रकार विचार करके मे इस 
« निमश्वय पर आया कि आत्म साधना में बाधक यह वेदना अगर दूर 
हो जाय तो में क्षमाशील, इन्द्रियों को दमन करने बाला और 
आरंभ त्यागी बन जाऊँगा। 
क्ष॒मा, इन्द्रियद्मन, निरारंभता और प्रत्नज्या, यह सब क्‍या 


( २४५० ) 


है ९ इनका परसर क्या संयंध है ? इस विपय पर थोडा विचार 
फर लेना चाहिये । 

क्षमाशीलवा काशर्य है सदनशीलता | चादे बैसी भी स्थिति क्यों 
न हो और फ्निने ही जुल्म सिर पर कयोंन आएं, पर अपने 
स्परूप का त्याग न करना ओर थेये एयं शान्ति के साथ उनया 
सामना फरना क्षमा है। शास्त्र में क्ह्य है-- 

घुटवी समे मुणी हृविजा । 

अथर्त्-मुनि को प्रथ्यी के समान क्षमाशील होना चाहिए। 

पृध्वी को कोई लात मारता है, कोई सींचता है तो फोई 
सोद॒ता है, कितु यद्द सर छुड सहन करके भी प्रश्यी अपना गुर्ण 
ही प्रकट करती है | पद सरैत स्विर रहती है । प्रथ्पो की स्थिरता 
ओर सद्दायता से ही यह ससार चल रह है। प्/वी की सहायता 
प्राप्त न हो तो यद्द ससार टिर द्वी नों सकता । तुम प्रथ्री वे उप 
कारों को भूल रहे दो परतु गनोमत यहो है. कि पश्वी तुम्हे नहीं 
भूली है । कोई प्थ्वी की पूजा करे या लातें मारे थह किसी पर 
अप्रसन नहीं होती, किसी पर प्रसत भी नहीं होती । प्रृश्यी प्रस 
जता या अप्रसनता के दरद् मे पडती ही नहीं। 

भगयास्‌ का कथन है क्ि>हे मुनियो । अगर तुम क्षमायान्‌ 
बनना चाहते हो तो पृथ्वी के समान सहनशील बनो। पश्वी की 
भाति सददनशील बनोगे तो |-- 

लाहालद्ि सुद्दे दुबखे जीविए मरणे तद्दां। 
समो निदायत साह्ठु तद्दा मायावमाणओं ॥। 
लाभ और अलाभ था सुस और दुख का प्रइन ही तुस्दारे सामने 
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नहीं रहेगा।साथु के समक्ष धन के लाभ ओर अलाम कातो 
प्रइन ही नहों होता, शऐरनिर्याह्‌ के लिए जो भोजन चाहिये, 
उसमें सी लाभ अताम का प्रइन नहों रह जाएगा। भोजन मिन्ञ 
गया तो भी आनन्द मानोगे ओर न मिला तो सी आनन्द मानोगे । 
व्यापारी लाभ हानि का विचार करते हैं, परन्तु हे साधुओ | व्यापा- 
रियों की तरह तुम लाभ हानि के प्रइन में न पड़ो । तुम तो अपने 
कत्तेव्यपालन का ही ध्यान रक््खो | लाभ-हानि के इन्द्र में न 
पड़ना ही संयम करा मूल लक्षण है। इस प्रकार यतिधर्म में क्षमा 
का स्थान पहला है। अतएब लाभ-अलाभ में समान भाव रखना 
मुनि का पहला धर्म है। 
हे मुनियोः क्ुमासाव धारण करने के साथ तुम सुख दुःख सें 
भी समान रहो। जिस प्रकार प्रथ्बी पूजने से प्रसन्न नहीं होती 
ओर खोदने से नाराज नहीं होती; उसी प्रकार तुम भो सुख-दुःख 
में समसाव धारण करो | सुख-दुःख में यहां तक मध्यस्थ बन 
जाओ कि:-- 
जीवियासमरणमय विप्पमुक्का । 
जोबित रहने की लालसा ओर मरने का भय भी तुम्हारे 
अन्तःकरण में न रह जाय; तुम्हारे लिए जीवन और मरण भी 
एकाकार हो उठे । दोनों में किसी प्रकार की भिन्नता न रहे । 
हे मुनियो; कोई तुम्हें वन्‍्दना करेगा और कोई यह कह कर 
न्दा करेगा कि--ऊमा कर खाने में मुहताज होने के कारण ढोंगी 
साधु बन गया है; इस प्रकार प्रशंसक और निन्‍्दक दोनों प्रकार के 
लोग तुम्हें, मिलेंगे | पर किसी के मुख से प्रशंसा सुन कर तुम्हें सुख 
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का अवुभय नहीं करना है और निन्‍दा सुन सर दुसस का अदुमन 
नहीं करना है । तुम निदा और प्रशसा के सयध में यिचार ही 
नये । जैसे पर थ्यी सोदने वाले खीर गालिया देने बाले पोज 
दोनों को--समान रुप से आधार देती है, उसी परार हे मुनियों: 
जो तुम्हे गालिया दे, उसका भी तुम कल्याण करो । गालिया देने 
चाल तुम्दे निम॒त यना रहा है, ऐसा मान कर उसझे भी कल्याण 
की कामना फरो। 
कोई थोयी मुफत मे तुम्हारे कपडे धो दे तो तुम्हें, प्रसमता होगी 
या अप्रसन्नवा १ इसी अ्रसर ज्ञानी जन मानते हैं कि गालियों देने 
बाला अपने को मुफ्त निर्मन बना रहा है। इस प्रसार जो अपसारी 
को भो डत्कारों मानते हैं, यालय से उन मझ॒त्माओं की बलिद्वारी 
ह्टे। 
तुम श्रमणोपासऊ दो और बहिने श्रमणोपासिस हैं. । भगवान्‌ 
मे तुम्हें श्रमणोपासर कहा है, अरिदस्तोपासर नहीं कद्दा । अत 
बिचार करो ऊि तुम्दारा चीयनव्ययहार केसा होना चाहिए ९ जो 
अपने तप पर दृढ रहता है, वह श्रमण कदलावा है ओर तुम 
अ्रमण के उपांसर हो । जिस प्रकार साधु लाभ हानि के प्रसय पर 
समभानी रहते हू, उसी प्रकार ससार के प्रलोभनों में न पड़क/ 
लाभ हानि के प्रसय. पर अ्रमण का आशिक अनुसरण करऊे, 
समभारी बनने से द्वी तुम सच्चे श्रमणोपासरु बन सऊते हो । 
क्या प्रलोभन मे पड़रर असत्य भाषण करना अ्रमणोपासक था 
फर्चेज्य हे. ९ अगर नहीं, तो अ्रमणोपासक्र होकर क्‍यों मिथ्या 
भआपश करते द्वो १ क्यों गालियों देते हो ? क्‍यों झिसी फो कटुक 
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वाणी कहते हो ९ 
मदमरेखा ने अपने पति को दो घड़ी में ही नरक से बचाकर 
स्वगे में पहुँचा दिया था। जब तक उसके पति के कंठ में प्राण 
रहे, तब तक वह धर्म का ही उपदेश देती रही | उसने रोना और 
छाती. पीटना उचित नहीं समझा। यह विचार नहीं किया कि-- 
मेरा क्या होगा ९ में क्‍या करूँगी ९? पति का अन्तिम श्वास निकल 
जाने के पश्चात्‌ ही उसने अपनी रक्षा के संबंध में विचार किया | 
मदनरेखा के मस्तक पर उस समय कितना बड़ा संकट था। 
सगे जेठ ने उसके पति के प्राण लिये थे । मदनरेखा गर्भवती थी, 
सी समय जेठ उसके शील को नए्ट करने के लिए तेयार था| जेठ 
राजा था, सत्ता ओर ऐस्वये उसकी मुट्ठी में थे। मदनरेखा के लिए 
कितना विकराल प्रसंग था वह । फिर भी वह रोई नहीं। उसने 
शील की रक्षा की | इसी कारण आज भो उसका गुणगान किया 
जाता है। तुम भी रोने का रिब्राज त्यागो ओर आत्तेध्यान त्यागकर 
धमेध्यान करो | 
तात्पये यह है कि क्षमाशील बनने से अपना भी कल्याण होता 
है और जगत्‌ का भी कल्याण होता है । 
अनाथी सुनि कहते हैं--मेने निश्चय कर लिया कि एक बार में 
स्वस्थ हो जाऊँ तो क्ञ :गील बन जाऊँगा। 
जड़ सृष्टि पर भी ' त्संकल्प का प्रभाव पड़ता है। शाख्र में 
कहा है-- 
" सच्चे खु मय । 
सत्य के प्रभाव से क्या नहीं द्दी सकता ९ सत्य से तो भगवान्‌ सी 


( श्श्रे ) कै 


का असुभव नहीं करना है और निन्‍्दा सुन +र ढु सका अलुभय 
नहीं करना है | तुम निदा ओर प्रशसा के सबध में प्िचार ही 
न करो । जेसे पृशयी सोदने वाले और गालिया देने बाते को“ 
दोनों को--समान रूप से आधार देती है, उसी पत्र हे मुनिर्यों 
जो तुम्हे गालिया दे, उसका भी तुम कल्याण करो | गालिया देने 
बाल तुम्हें निरमेत रना रद्द है, ऐसा मान कर उसके भी कल्याण 
की मना कक्‍रो। 
कोई थोबी मुफ्त मे ठुम्हारे कपडे थो दे तो तुम्हें म्रसनता होगी 
या अप्रसनता १ इसी प्रसार ज्ञानी जन मानते हू कि गालियां देने 
चाला आपने को सुपत निर्मेन बना रहा है। इस असर जो अपकारी 
को भी उप्कारो मानने हूं, चास्‍्तय में उन मशत्माओं की यलिद्वारी 
द्दै। 
तुम अमणोपासऊ दो और बहिने श्रमणोपासिया है । भगवान्‌ 
मे तुम्ह भ्रमणोपास+ कहा है, अरिदृन्तोपासक नहीं कहा । अत 
विचार करो फि तुम्दार जीवन ययदहार॒केसा होना चाहिए ? जो 
अपने तप पर दृद रहता है, वह श्रमण फइलाता है और तुम 
भ्रमण के उपासक हो। जिस प्रफार साधु लाभ हानि के प्रसण पर 
समभायी रहते है, उसी प्रकार ससार के प्रलोभनों मे न पडकर, 
लाभ हानि के प्रसस पर भ्रमण का आशिक अमुसरण करके; 
समभावी बनने से ही तुम सच्चे श्रमणोपासर बन सस्ते हो । 
क्या प्रलोभन मे पड़क्र असत्य भापण करना श्रमणोपासक का 
कत्तेय्य दवे १ अगर नहीं, तो श्रमणोपासक द्योफर क्‍यों मिथ्या 
भाषण करते द्वो १ क्यों गालियों देते हो ? क्‍यों किसी को कड़क 
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वाणी कहते हो ९ 
मदनरेखा ने अपने पति को दो घड़ी में ही नरक से बचाकर 
स्वगे में पहुँचा दिया था। जब तक उसके पति के कंठ में प्राण 
रहे, तब तक वह धर्म का ही उपदेश देती रही | उसने रोना और 
छाती पीटना उचित नहीं समझा | यह विचार नहीं किया कि-- 
भरा क्‍या होगा ९ में क्या करूँगी ९? पति का अन्तिम श्वास निकले 
जाने के पश्चात्‌ ही उसने अपनी रक्षा के संबंध में विचार किया । 
मदनरेखा के मस्तक पर उस समय कितना बड़ा संकट था। 
सगे जेठ ने उसके पति के प्राण लिये थे। सदनरेखा गर्भवती थी, 
<सी समय जेठ उसके शील को नष्ट करने के लिए तैयार था | जेठ 
राजा था, सत्ता ओर ऐश्वये उसकी मुट्ठी में थे। मदनरेखा के लिंए 
कितना विकराल प्रसंग था वह । फिर भी वह रोई नहीं। उसने 
शील की रक्षा की । इसी कारण आज भो उसका गुणगान किया 
जाता है। तुम भी रोने का रिवाज त्यागो और आत्तेध्यान त्यागकर 
धमध्यान करो | 
तात्पयये यह है कि क्षमाशील बनने से अपना भी कल्याण होता 
है ओर जगत्‌ का भी कल्याण होता है । 
अनाथी मुनि कहते हैँं--मैने निश्चय कर लिया कि एक बार में 
स्वस्थ हो जाऊँ तो क्ञ गील बन जाऊँगा। 
जड़ खष्टि पर भी ' त्संकल्प का प्रभाव पड़ता है । शास्त्र में 
कहा है-- 
” सच्चे खु भयव॑ । 
सत्य के प्रभाव से क्या नही हो सकता ९ सत्य से तो भगवान्‌ भी 
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बना जा सत्ता है। सत्य द्वी भगयान्‌ है। सत्सर्त्प के प्रताप से 
विष भी अमृत हो जाता है भर अग्नि शीतल हो जाती है। सत्‌ 
सकर्प के महान्‌ प्रभाव हो अनुभप करके मुनि कहते हू क्रि-मेने 
ऐसा सम्ल्प किया कि एक जार मेरी यह बेदना शा व हो जाय तो 
मैं क्षमायान्‌, झीद्रयों का दूमन ऊरने बाला ओर निपरभी बन 
जाऊँगा । 
सुनि ऊहदते है--हीने ज्यों हो यह सकल ऊिया, त्यों हो फौन 
जाने क्‍या अदूभुत परियत्तेन हो गया ? बहुत दिनों से मुफे नोंद 
नहीं आ रही थी | इस सक्‍लप के पश्चात्‌ गहरी निद्रा 'आ गईं। 
मेरी निद्रा से इुटुम्री जनों को जो प्रसनता हुई दोगी, उसके पीछे 
उनकी भायना और ही रही होगी । शायद पितानी सोचते होंगे- 
मेरा पुत्र स॒ल्‍्व हो जाय तो मेरे फाम मे सद्ायता पहुचाये माता 
सोचती होगी--मिरा वेश मीरोग हो ज्ञाय तो मेरा दु स दूर हो 
ज्ञाय ।' भाई विचारते होंगे-मिरा भाई तददुरस्त दो जाय तो हमे 
इसकी थि ता न उरनी पड़े ।' इसो प्रशार भगेनी ओर भार्या भी 
कदाचित्‌ अपने स्थार्थ की बात सोचनी होगी। परल्तु मेरे मन में 
कुद्र ओर द्वी मानना थी। में यही सोव रद्दा था कि अपने इतना 
जिंत कर्मों को में आप द्वी दूर करूँगा। 
जीय फिसऊे ऊिये ऊर्मी का या दु ख को भागा है, शाह्म भ 
इस प्रइन या उत्तर दिया गया है। मगयरीसूत में गोतम रतामी ने 
मगयाद मद्दापोर से प्रश्न किया हे--भायत्‌ । जोव स्ययद्धत कम 
भोगता है या पररृत सम भोगता है १ 
उत्तर में भगयान्‌ ने कहा-गीतम | जीय अपना जिया दुख 
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ही भोगता है; दूसरों का किया दुःख नहीं भोगता। 

इस कथन से स्पष्ट है कि संसार के सभी सुख-दुःख अपने ही 
किये हैं। हम कमे को दोप देते हैं, परन्तु कमे क्या करे ९ कर्मों को 
तो मेंने ही पकड़ रक्खा है। तभी वे रुके हैं; अन्यथा वे रुक ही 
केसे सकते थे ? अगर में चाहूँ तो थोड़ी ही देर में कर्मों को भाग 
जाना पड़ेगा। 

मुनि कहते हैं--जब मुझे यह भान हुआ कि दुःखों का जनक 
मै स्वयं ही हूँ, तब मेने उन्हें न्ट कर डालने का संकल्प कर लिया। 

सुनि को यह ज्ञान स्वयं उत्पन्न हो गया अथवा किसी महात्मा 
के उपदेश से हुआ ९ इस विपय में शाख््र में कोई उल्लेख नहीं है, 
अतण्व निम्चयपूर्वक कुछ नही कहा जा सकता । ज्ञान दो प्रकार से 
होता है--एक तो अपने विचार से या किसी घटना को देखने से 
ओर दूसरे किसी का उपदेश सुनने से । अनाथी मुनि को इन दो 
तरीकों में से किस तरीके से ज्ञान हुआ था, यह निश्चयपूर्वक नहीं 
कहा जा सकता | तुम्हें स्वयं ज्ञान न हो तो यह्‌ उपदेश तुम्हारे 
सामने है। इस उपदेश को सुन कर अपने दुःख को दूर करने का 
संकल्प करो । 

अनाथ मुनि ने जैसे ही सुदृढ़ संकल्प किया कि गहरी निद्रा 
या गई। बह सो गये। वह सो क्या रहे थे, मानो सदा के लिए 
दुखों को दूर कर रहे थे | मुनि कहते हँ-मेरे दुःखों की वह 
अन्तिप्त राजि थी । 

अगर तुम्हारे संकल्प में सचाई और हृढ्ता है. तो तुम्हें दुःख 
हो ही नहीं सकता। सुदृढ़ सत्संकल्प से ही दुःखों से छुटकारा पाया 
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जा समता है। ढीले सकक्‍त्प से कुछ बनता नहीं। 
आप कह सऊते ह-सम्ल्‍्प मात्र से दुस का दूर हो जाना 
क्षेसे सभय हो सफ्ता है ? स्तु मानसशाक्षी के सामने यह अइ्स 
ही उपश्थित नहीं होगा । जो मानसशात्र से अनभिन्न हैं, उन्हीं को 
ऐसा सदेद्द होता है | ऐसे लोगों से कहना है कि क्या केवल अपने 
सफ्त्प के कारण ससार में ठु स की उत्पत्ति नहीं देसी जाती ९ 
डामिन लग गई या भूत लग गया, यह्‌ अपने ही मन के संरत्प वा 
फल्न है दा और कु ? डाकिन और भूत की बात सुन कर लोग 
भय का सरल्प करते हैं और भय के सऊलप के कारण ही वे दुसी 
होते है । कोई ठुमसे फ्द्टे कि अमुऊ मरान में भूत है। तो उस 
मझन मे जाते तुम्हे भय लग्रेगा या नद्टी ? डस मकान में' अवेश 
भरते ही तुम्दारे पेर कापने लगेंगे । भूत के भय के फारण हुम्दाय 
सकक्‍लल्‍प दी ऐसा बन जादा दे कि उसके कारण मान में पॉँग रखते 
दी सुम्दारे पैर फॉपने लगते है । 
भय के कारण मेरे मन में भी एम बार ऐसा सकल्‍प उत्पन्न दो 
गया था आर उससे मुमे पॉच महने तक क2 भोगना पडा था। 
मैं दीक्षित हो छुका था। मगर दीक्षा लेने से पहले भूव डास्नि 
सनधी जो बाने सुन रक्खी थीं, उनके भय का ससतार दूर नदीं 
हुआ था । इस सस्यार के कारण मैं यही सममता था कि 'अमुरू सल॒ष्य 
मेरे ऊपर जादू कर रद्दा है। रात्रि के समय पदटरा देने याले मतुष्य 
आयाय करते थे तो उस आयाज को सुन कर मैं सोचता था--यद्द 
लोग मेरे उपर जादू कर रहे हैं। मैं इसके लिए संसार को दोपी 
सममता था; पर तु वालय मे शोन दोरी था १ मके जो भय लगता 
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था, वह मेरे ही भ्रममय विचारों के कारण लगता:था] अपने ही 
दूपित संकल्प की बदौलत मुमे दुःख हो रह्दा था। किन्तु जब मेरे 
अन्तःकरण में से इस प्रकार के मिथ्या विचार निकल गये तो मेरा 
दुःख भी चला गया। 
सारांश यह है कि, संकल्प से दुःख उत्पन्न होता है, यह वात 
तो तुम भी अनुमव करते हो । अतएव स्पष्ट है कि मनुष्य अपने 
ही संकल्प से दुःखों को उत्पन्न करता है। स्त्रियों में तो भय का 
संकल्प करने की पद्धति विशेष रूप से देखी जातो है। कई स्त्रियां 
तो साधुओं से कहती हैं. कि इसके ऊपर ओगा फेर दीजिए । 
इसके ऊपर यंत्र-मंत्र कर दीजिए। पर यदि साधु यंत्र-मंत्र करने 
लगे तो कितने लोग आने लगे ९ वास्तव में गृहस्थों की इस पद्धति 
ने ही साधुओं को साघुत्व से नीचा गिराया है और उनके लिए 
दुःख उत्पन्न किया है| कई साधु भी तुम्हें प्रसन्न करने के लिए 
यंत्र-संत्र के चक्कर में पड़ गये हैं। परन्तु वास्तव में साधुओं के- 
पास परमात्मा के नाम के सिवाय और कुछ भी देने को नहीं होना 
चाहिए | किन्तु तुम संकल्प से पतित हो गये हो ओर साधु भी 
पतित हो रहे हैं। 
तो इस प्रकार के संकल्प से दुःख की उत्पति होती है; यह बात 

तो तुम्हारे अनुभव में भी आती है और जब संकल्प से दुःख 
उसज्न होता है तो कया संकल्प से दुःख का नाश नहीं हो सकता ९ 
ओर यदि संकल्प से दुःख उत्पन्न हो सकता है. तो क्या सुख 
उत्पन्न नहीं हो सकता ९ वास्तव में अपने संकल्प के- कारण ही 
सुख-दुःख उत्पन्न होता है। आज के त्ोगों को संकल्प की शक्ति के 
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विषय में सदेद रहता है, परतु सफलप में अनन्त थल सभिद्दिद 
है। सफ्तप की महिमा बतलाते हुए उपनिपद्‌ मे भी कह्दा है'-- 

सय सकल्प अद्दोत्युपासते क्लप्तान॒वै स लोगान ध्रुवान्‌ 
प्रुष ! 

अ्र्थात्‌--आत्मा जब अपने समलप को ईश्वरीय स्वरुप अदान 
फरता है ओर दृठतापूपंफ़ उसरी उपासना करता है, तव उस 
सफल्‍प के आधार पर द्वी उत्पाद, व्यय ओर प्रीव्य होते हैं। 
देवगति, नरक्‍गति, मनुप्यगति ओर तियेश्नगति सफ्लप द्वारा ही 
प्राप्त द्ोती है) मोक्ष भी अपने समलल्‍प से ही मिलता है । 

यहा एफ प्रइन उपस्थित होता है कि जब सक्रप से दी मनुष्य 
गति मिलती है तो फिर मदुप्यलोक़ की रचना क्सिने की हे ९ 
मनुष्य लोफ की रचना आत्मा ने अपने समलप से ही की दे। यह 
मकान ओर यह्‌ नगर, जिसमे तुम निवास कर रहे हो, 'आत्मा के 
सकलप से ही बना है.। 

इस प्रकार यह आत्मा अगर समलप करवा दो रहता है, झितु 
यदि उसका सम्लप सत्सल्प हो तो उसके द्वारा इसे ध्रुय॒त्न अर्थात्‌ 
मोक्ष की भी प्राप्ति ह सकती है ) सत्सकल्प ही ईश्वर है, यह भान 
फर सफलप पर दृद रहो और उस पर ह॒द विश्वास रज़्सो। भक्त 
घुसाराम कहते है -- 

निश्रयाचा वल ता ग्हणे तोच फल | 

अर्थात्त--स+रुप में बहुत बल है | अतण्व तुम भी सत्सकल्प 
करो और उस पर दृद आस्था रक्‍्सों । 

मुनि कहते द--राजन्‌। अनाथता को दूर करने के लिए 
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आत्मतत्त्व को जानन की आवश्यकता है ओर जब तक रामन्द्रेप 
विद्यमान रहते हैं तव तक आत्मतत्त्व नहीं जाना जा सकता । जब राग 
ह्वेप का त्याग करके आत्मतत्व की जिज्ञासा करोगे, तब्र उसको जानने 
में विलम्ब नहीं लगेगा। राजन । ज्यों ही मुझे ज्ञात हुआ कि इस 
दुःख का कारण स्वयं में ही हूँ, तव मैने उसे दूर करने का संकल्प 
किया ओर संकल्प करते हो मुझे निद्रा आ गई । 
कोई कह सकता है--मुनि ने सत्सकल्प किया ओर उनका रोग 
चला गया। इसमें वड़ी वात कया है ? रोग तो दवा दारू और 
तंत्र-मंत्र से भी चला जाता है। भले आत्मभाव का दऋृद संकल्प 
करने से भी रोग चला जा सकता है, इसमें आश्रय की क्‍या वात 
है ९ मूल वात तो रोग दूर करने की है | वह किसी भी उपाय से 
मिंटे, सिटना चाहिए । दवा खाने-पीने में तो पथ्य परहेज पालना 
पड़ता हे, परन्तु यंत्र-मंत्र मं तो पथ्य भी नहीं पालना पड़ता। 
ऐसी स्थिति में यदि मंत्र, तंत्र, मेस्मेरिज्म या हिपूनोटिज्म से भी 
रोग दूर हो तो भी क्या हजे है ९ आज बात की वात में मेस्मेरिज्म 
या हिप्नोटिज्म द्वारा रोग चला जाता है, तो फिर इन्हीं प्रयोगों हारा 
रोग--निवारण करके नीरोग क्‍यों न वना जाय ९ 
हमारे कथन का अभिप्राय यह नहीं है कि डाक्टर फे उपचार 
से रोग मिटता ही नहीं है. । डाक्टर अथवा मंत्र-यंत्र आदि द्वारा भी 
रोग मिट जाता होगा, परन्तु इन उपायों का अवलम्बन करने से 
तुम सनाथ हुए हो या अनाथ ९ मुनि का जहेश्य सिर्फ रोग मिटाना 
नहीं था, वह तो अनाथता को भी सिटाना चाहते थे । उन्होंने दृद्‌ 
संकल्प के प्रभाव से रोग ही नहीं मिटाया, अपनी अनाथता भी 
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गाड़ी ये समय पी भी फीमतद सममते हैं, रित्तु क्‍या मतुप्यगीवन 
की कीमत रेल पे समय नितनी भी नहीं है ? जो काम आप मय 
या लोभ से करते हू, यही काम अगर धर्म के अभिप्राय से परे 
तो आपकी आत्मा कितनी सुसमय बन जाय १ अगर आए प्रात+४ 
काल उठ फर सामायिक करना चाहो तो या नीं कर सफ्ते 
आप सामायिक का मूल्य रेल फे समय से भी कम मे सममते दोोते 
वो क्या प्रात काल द्ोोने पर भी सोये पडे रद्द सरते थे ९ स्देशन 
पर ज्ञाने पे' लिए चल्दी उठ बैठते द्ो तो फिर सामायिक फरने ये' 
लिए क्यों नहीं उठते ९ रेल में बैठे से तो पाप वा धध भी द्वोता है 
रितु सामायित परने से तो उलटा आत्म लाभ द्वोता है। ऐसा 
दोने पर भी, प्रात काल होने के परचात्‌ भी क्यों पड़े सोते रहते 
हो ९ शरीर जब आप सोते रहते दे तो कैसे कहा जाय कि आपकी 
आत्मा में जागृति है। 
मुनि के शरीर मे दुस्सह चेदना का उद्‌भव हुआ था। उस 
चेदना के मिद जाने पर उद्दें स्तिमी अधिर शान्ति हुई होगी, ? 
कह्दावत है-- 
पहला सौरय निरोगी काया, 
इस क्ट्टायत के 'अनुसार रोगमुक्ष होने से और शरीर स्पस्थ 

दोने से अनाथ मुनि को बडा आनद हुआ द्वोगा । क्दाचित्‌ इस 
प्रकार की बीमारी भोगने के पदचात्त्‌ आपको स्पास्थ्यलाभ हुआ दो 
तो आप यही सोचेंगे कि--अन मैं खूच सा-पी सकू गा, शामोद्‌ 
प्रमोद कर सकू गा ओर गुलछरे उडा सकू गा । क्स्तु अनाथ मुनि 
रोगमुत दोने पर किस प्रकार का दिचार करते है, उस पर ध्यान 
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दो । बह सोचते हैं--में अब रोगमुंक्त हो गया हूँ; अतएव मुमे-अपने 
संकल्प की पूर्ति करनी चाहिए। संकल्प में असीम सामथ्ये है । 
मेरे शरीर में जो दारुण व्यथा उत्पन्न हुई थी, वह संकल्प के दी 
माहात्म्य से दूर हुई है। अतएव इस शुभ प्रभात में मुके अपने 
संकल्प को क्रियान्वित करना चाहिए । 
अनाथ मुनि तो प्रभात होने पर संकल्प को पूरा करने का 
विचार करते हैं; परन्तु संसार विचित्र है। दूसरे लोग दूसरा ही 
विचार करते हैं। बेय, यांत्रिक आदि कहने लगे--आज का सूर्य 
कितना शुभ और संगलमय उगा है | हमारा बहुत कष्टसाध्य प्रयत्न 
सफल हुआ है। हमारे उपचार से आज रोगी सबंथा रोगमुक्त हो 
गया है । 
माता-पिता, बन्धु बान्धव प्रसन्न होकर कहते होंगे--अहा, आज 
का प्रभात कितना ग्रशत्त् है। हमारा पुत्र, हमारा भाई, हमारा पति 
नीरोग हो गया। उसे शान्ति हुई और उसकी शान्ति को देखकर 
हम सबको भी शान्ति हो गई । 
मुनि कहते हैं - राजन । प्रातःकाल होते और सूर्योदय होते 
ही में नोरोग होकर उठ बैठा । स्वस्थ होकर उठा देख मेरे माता- 
पिता, बन्घु आदि कुठुम्बी जन मेरे पास दौड़ें आये और अपना 
हे प्रकट करने लगे । सब कुटुम्बी अत्यन्त प्रसन्न थे। मेने उनसे 
फहा--कल तक मै बीसार था परन्तु आज मेरा रोग और दुःख 
किस प्रकार सहसा विलीन हो गया ! मेरी बात सुनकर सब कहने 
लगे--अब उस दुःख को स्मरण ही मत करो। दुख के वे दिन 
चले गये | अब आनन्द के दिन आये हैं, अतणव आनन्द करो। 


(२६६ ) 


शनन्‌। मैंने अपने कुद्म्बियों से कहा--आप सब लोगों ने 
मेरे लिए इतने अधिक फष्ट सइन किये हैं। में आप सत्र वा 
आभार मानता हूँ। परन्तु में आपसे पृद्रता हैँ--क्या आप सर के 
इतने कष्ट सहन करने के कारण मेरा दुःस दूर हुआ है २ 
प्राचीन काल के लोग आज के लोगों वी तरद छुटिल नहीं थे। 
बै सरल और सीधे सादे ये। उन्होंने उत्तर मे यद्दी कद्दा--नहीं, 
हमारे प्रयत्न से ढु स दूर नहीं हुआ । 
बेदय और तात्रिक मात्रि बहने लगे--हमारे उपचार से ही 
आप रोग मुक्त हुए हैं, यद तो निश्चयपूर्पर नहीं कहा जा सकता, 
परन्तु यह कद्दा जा सस्ता है. कि दवा मे भी शक्ति है। " 
अनाथ मुनि बहते हैं--राचन्‌ । मैंने उनसे उहा--यह आपबी 
लम्नता है कि आप लोग यह्‌ अभिमान नहीं करते जि हमारे प्रयत्न 
से तुम्हारा रोग दूर हो गया। यद्द आपकी महत्ता है'। किन्तु वास्तय 
में रोग किसी और कारण से नहीं गया है, एक महाशह्ति' वी 
आराधना से ही गया है. । 
मेरा यह कथन प्ुनक्र सब के सब कह उठे--वह्‌ महाशक्ति 
क्या है ? उस महाशकि के इसमें दर्शन क्शओं वो! हम भी उसकी 
यूजा करें। 
राजन । मैंने उन लोगों के प्रइन के उत्तर से कहा-बह महा 
शक्ति कहीं अन्यत्र नहीं रहती, हृदय में ही विराजमान है। आइवान 
करने से उस शक्ति का विकास होता है और प्रमाद का सेवन करने 
स्ले उसना हास द्वोता है! 
मेरी बात सुनकर क्षोग कदने लगे-यद तो ठीर है, परन्तु वह 
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यह में आप सब को बतलाऊँगा; परन्तु पहले में आपसे पूछता 
हूँ कि जिस महाशक्ति की कृपा से मेरा रोग दूर हुआ, उसकी मुमे 
आराधना करनी चाहिए या नहीं ? अगर में उसकी आराधना करूँ 
तो आप मेरे कारये में बाधा तो नहीं डालेंगे ९ 
मेरे प्रश्न के उत्तर में कुटुम्बी जनों ने कहा--अवर्य उस 
महाशक्ति की आराधना करनी चाहिए । हम प्रतिज्ञापूषेक कहते हैँ 
कि आपकी आराधना में हम विध्नबाधा उपस्थित नहीं करेंगे। 
उनका यह आश्वासन सुनकर मेने उनसे कहा-मेरा रोग 
सत्संकल्प से दूर हुआ है.। मेने संयम धारण करने का संकल्प 
किया है। मेने निश्चय किया था कि रोग शान्त होने पर मैं क्षमावान, 
जितेन्द्रिय, निरारंभी ओर प्रत्रजित बनूगा। मेरे इस संकल्प बल 
से ही मेरा रोग नष्ट हुआ है । अतझव अब संकल्प के अनुसार 
काये करना चाहिए और ग्रहण की हुई प्रतिज्ञा को पूरे करना 
चाहिए। 
राजन्‌ | मेरा यह कथन सुनकर, मेरे परिवार के सदस्यों को 
मेरे वियोग का दुःख होना स्वाभाविक था । विरह्‌ का दुःख सांसारिक 
जनों को होता ही है। अतण्व माता-पिता को भी दुःख होना स्वा- 
भाविक था। मगर मेरे माता-पिता सीघे-साथे ओर सच्चे हृदय 
के थे; अतएव वे पवित्र काये में बाधा नहीं डाल सकते थे। सच्चे 
माता पिता अपनी सन्‍्तति को सनन्‍्मागे में जाने से नहीं रोकते । 
गजसुकुमार जब दीक्षा लेने को तैयार हुए थे, तब उनकी मांता 
देवकी को भी दुःख हुआ था । गजसुकुमार का लालन-पालन बड़े 
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ही लाड प्यार से हुआ था; अतणव उनके विरद से माता पिता के 
दु सर होना स्वाभाविक था| कितु जब गजसुकुमार ने माता से 
पूडा-माताजी, अगर कोई शत्रु आक्रमण कर बैठे तो उस समय 
तुम मुझे छिपाओगी या रणभूमि मे भेजोगी १ तब महारानी देवकी 
ने उत्तर दिया थां--पुत्र, ऐसे प्रसय पर तो में यही अभिलापां 
रक्‍खूँगी कि अगर मेरा पुत्र गर्भ में हो तो गर्भ से बाहर निमल कर 
लड़े। ध 

गजसुकुमार बोले--तो माता, जब मैं कर्म शतुओं के साथ 
लड़ने जाता हूँ तो वीरमाता दोर्र क्यों मुके। रोफ़ना चाहती हो ९ 
ओर क्यों ठुस़ी दो रही हो ? 

इस प्रसार मजसुकुमार न जय माता के सामने कर्मी द्वारा 
उलन्न होने वाले दु स का बेन किया और कर्म-बधन से मुक्त 
होने या उपाय पूछा तय माता ने यही क्द्या-द्वे पुत्र । कमें को नष्ट 
करने का और क्मे पर विजय प्राप्त करने का मांगे सयम ही है । 
आपिर माता देवकी तथा अय छुटम्बी जन उहें भगवान्‌ के 
समीप ले गये | भगवान्‌ के चरणों में समर्पित करके कहने लगे-- 
भत्ते | मेरा यद्‌ पुत्र क्मों पी नष्ट करना चाहता छहै। यह संसार 
के दु'खों से समस्त है। इसे अपने चरण शरण में लेकर इसका 
डुद्ेधार कीनिए । 

यजन्‌ | देवकी माता को तरह भेरी भाता भी ठुसित हुई, 
कि-तु जब मैंने उसे समझाया तव उसने भी सयम प्रदण करने की 


स्वीकृति दे दी ! 
फट्दा जा सझ्वा है कि सयम धारण फरना यदि ओह कारये है 
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तो फिर उसके लिए माता-पिता आदि की स्वीकृति लेने की क्‍या 
आवश्यकता है ? किन्तु ज्ञानियों ने ऐसी मर्यादा बॉँधी है। इस 
मर्यादा के पीछे उनका क्या अभिप्राय है ? ओर इस मर्यादा का 
पालन करने से किस व्यवहार की रक्षा होती है; इत्यादि विवेचन 
करने का अभी समय नहीं है। किसी दूसरे प्रसंग पर उसका 
विवेचन किया जा सकेगा । 
संकल्प का निर्वाहु करना तो वीरों का ही काये है । कहने 
वालों की कमी नहीं है, किन्तु कहने के अल्ुसार काये कर दिख- 
लाने बाले ही प्रशंसा के पात्र होते हैं।। सुभद्रा ने धन्ना सेठ से कहा 
था-मेरा भाई ( शालिभद्र ) प्रतिदिन एक-एक पत्नी का परित्याग 
करता है। इसमें कायरता की क्या बात है ९ कहना आसान है, 
कर द्खिलाना बहुत कठिन है.। जो त्याग करता है. उसी को पता 
चलता है। 
सुभद्रा का उत्तर सुनकर धन्नाजी बोले--ठीक है, कुलीन ख्री 
इसी प्रकार उपदेश दिया करती है. । तुमने सुझे उपदेश दिया है, 
परन्तु कहना जितना कठिन है, कर दिखलाना उतना कठिन नहीं 
- है। देखो, अब में करके दिखलाता हूँ | इस प्रकार कह कर उन्होंने 
उसी समय गृहत्याग ऋरके संयम धारण किया । 
आशय यह है कि जो कहने के अनुसार कर बतलाता है, वही 
बीर है। संकल्प का पालन करने के लिए वीरता की आवश्यकता 
है। 
अनाथी मुनि निश्चय से तो संकल्प करते ही साधु हो गये थे, 
किन्तु जैसे हरा और उसकी कान्ति--इन दोनों की आवश्यकता है, 
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ही लाइ प्यार से हुआ था; अतएव उनके विरह से माता पिता को 
दु स द्वोना स्वाभाविक था। मितु जब गजसुकुमार ने माता से 
पूझा--माताजी, अगर कोई शतु आक्रमण कर बैठे तो उस समय 
ठुम मुके छिपाओगी या रणभूमि में भेजोगी ? तर महारानी देवरी 
ने उत्तर दिया था-पुत्र, ऐसे प्रसग पर तो में यही अमिलापा 
रक्खूँगी कि अगर मेरा पुत्र गर्भ में हो तो गर्भ से बाहर निक्‍्ल कर 
लडे। दे 
गतसुझुमार बोले--तो माता, जब मैं कम शत्रुओं के साथ 
लडने जाता हूँ तो वीरमाता द्ोरर क्यों मुके: रोस्ना चाहती हो ९ 
ओर क्‍यों दुसी दो रही हो 0 
इस प्रजार गजसुकुमार ने जय माता के सामने कर्मों द्वारा 
उत्पन्न होने वाले ठु स़ का वर्णन ऊिया और कर्म-बधन से भव 
होने का उपाय पूद्ठां तय माता ने यही कद्दा-द्दे पुत्र । कमे को नष्ट 
करने का ओर कमे पर विजय प्राप्त करने का मागे सयम द्वी है । 
आएिर माता देवती तथा अन्य घुहुम्बी जन उह़ेँ भगवान, के 
समीप ले गये। भगवान्‌ के चरणों में समर्पित करके कद्दने लगे-“ 
भते । मेरा यह्‌ पुत्र क्मों को नष्ट करना चाइता है! यह ससार 
के दु'सों से सत्रस्त है। इसे अपने चरण शरण में लेकर इसका 
च्दुधार कीजिए ] 
राजन | देवकी माता की तरदद मेरी माता भी डुसित हुई, 
कितु जब मैंने उसे समझाया तव उसने भी सयम परद्दय फ्रने की 


स्वीडृवि दे दी । 
कहा जा सकता है कि सयम धारण करना यदि श्रेष्ठ काये है 


( २७१ ) 


ही है। मुनि निश्चय में तो संकल्प द्वारा पूणे रूप से साधु हो गये 
थे। उत्तकी साधुता में कुछ कमी होती अर्थात्‌ उनका संकल्प 
अधूरा या डगमगाता हुआ होता तो ऐसी अवस्था में कदाचित्‌ रोग 
का समूल नाश ही न होता । किन्तु उन्होंने दृढ़ संकल्प किया था, 
निश्चय से वह साधु बन गये थे, फिर भी व्यवहार की रक्षा करने 
के लिए उन्होंने अपने भाइयों से पूछकर दीज्ञा ली। भाइयों की 
अनुमति लेने में उत्कता आशय निश्चय के साथ व्यवहार की रक्षा 
करना था। 
अलाथी मुनि ने जब अपने कुटुम्बी जनों से दीक्षा लेने के 
लिए पूछा होगा, तब उनके कुट्ठम्बियों को कितना दुःख हुआ होगा | 
थे मल में क्या सोचते होंगे; वे सोचते होंगे--इनका रोग चल्ला गया 
है तो अब संसार के सुख भोगेंगे, किन्तु यह तो स्वस्थ होते ही 
संयम लेने के लिए उद्यत हो गये ! 
अनाथी मुनि संयम लेने के लिए. तेयार हुए, फिर भी क्या 
कोई कुटुम्बी ऐसी भावना कर सकता है कि --यह रोगी होकर पड़े 
रहते तो ठीक था। नहीं, ऐसा कोई कुटुम्बी विचार नहीं कर 
सकता। उन्होंने तो यही सोचा होगा कि जिनकी कृपा से रोग दूर 
हुआ है, उनकी शरण में जाना ही उचित है। ऐसा सोचने पर भी 
टुम्बीजनों को बिरह' की वेदना होना स्वाभाविक है.। इसी कारण 
माता-पिता की चेदना प्रकट भी हुईं होगी । 
अनाथी मुनि कहते हैं--जब मेने संयस ग्रहण करने की 
अपनी मनो-भावना प्रकट की, तो सेरे घर वालों को बहुत दुःख 
हुआ । सब एक दूसरे की ओर देखने लगे और अपने-अपने नेत्रों 


(२७० ) 
उसी प्रकार मिश्वय और व्ययह्ार--दोनों की आपदयक्वा है| हम 
लोग एकदम व्यवद्वार का त्याग करके निश्चय में नहीं आ सफ्ते । 
इसीलिए शास्त्र मे कद्दा दै--द्वे राजन्‌ । मैंने अपने बच ताधवों 
से अनुमति लेम्र सयम धारण फ़िया / अनाथी मुनि ने निश्धय 
से तो सयम धारण कर लिया था, फिर भी व्यपद्वार को प्रकट करने 
फे लिए यद्द बात पह्दी है। शात्र के सिद्धान्त मीलिऊ है और यह 
मौलिक सिद्धान्त निश्चय और व्यपहार-दोनों का आश्रय लेकर ही 
है, यह बात सिद्ध करने के लिए में तैयार हूँ । 
शासन मे दोनों--निश्वय ओर व्यवद्धार का प्रतिपादन क्या 
गय। है.। यद्दो बदलाने के लिए यहाँ यह कहा गया है कि मैंने 
भाई-बदों से पृद्र कर दीक्षा ली। निश्चय मे सबमम की भी 
आवश्यकता है और व्यवद्धार से भी सयमी होने की आपयहयकता 
है। निश्चय में श्रत होना चादिए ओर व्ययद्धार मे संयमी का लिग 
भी होना चाहिए । यददी जिने द्रदेव का मार्ग है। 
यों तो किसी सिसी को गृद्दस्थलिंग म ही केवल श्ञान द्वो जाता 
है और बोई-ओोई अन्यलिग में भी मुक्ति प्राप्त कर लेते हैं, फिर 
भी सिद्धि प्राप्त करने के लिए लिग की आपयश्यक़्ता है । जैसे 
किसी कसी चीर को उपदेश ये बिना द्वी, स्वाभाविक रूप से 
सम्यक्त्व प्रात दो जाता है ओर किसी किसो को उपदेश अयण से 
सम्यक्‍्स् प्रात दो जाता है, क्रितु सम्यक्‍त्व प्राप्त करने का टाजमागे 
तो उपदेश ही है। इसी प्रमार निवय को आयश्य्ता तो है. दी, 
परखु एशन्त निश्चय का अपलम्बन करग्े व्ययद्यार या त्याय फर 
देना रानमाे नहीं है । यजमांग तो निश्चय के साथ व्यवद्ार रपना 


( २७३ ) 


ताथ का अर्थ 'रक्षा करने वाला? होता है। इस अथे के 
अनुसार अगर अनाथी मुनि नाथ वन गये थे तो, प्रश्न उपस्थित 
होता दे कि वे उन्होंने अपने माता-पिता की रक्षा क्‍यों नहीं की ९ 
उन सब को विरह की वेदना व्याकुल बना रही भी तो फिर वह दूर 
क्यों नहीं की १ उनकी पत्नों सनाथा रही या अनाया १ इस प्रकार 
यदि सुनि प्राणी मात्र के नाथ हुए थे तो उनके माता पिता वगेरह्‌ 
अनाथ कैसे रह गये १ ऐसी स्थिति सें किस प्रकार कहा जा सकता है 
क्ि मुनि सब के नाथ हो गये थे ? 
इस प्रश्न का उत्तर यह है कि संसार में नाथ उन्हीं को कहा 
जाता है, जिन्हे सब प्रकार की सुखसामग्री प्राप्त हो, भोग-विलास 
एवं खाने-पीने ८ साधन उपलब्ध हों । जिन्हें यह साधन उपलब्ध 
नही होते वे अनाथ कहलाते हैं। परन्तु सनाथ-अनाथ का यह अरे 
व्यावहारिक है । आध्यात्मिक अथे दूसरा है। सनाय का आध्या- 
त्मिक अथे यह है कि जो अपनी आत्मा का नाथ वन जाता हे, वही 
दूसरों का भी वन जाता है । 
प्रत्येक काये तीन प्रकार से होता है। सत्रग्रथस विचार होता है, 
फिर वचसोच्चार होता है और अन्त में आचार होता है.। सबसे 
पहले अन्तःकरण में प्रत्येक काये के लिए सकल्‍प होता हे | संकल्प 
के पश्यात्‌ उसके संबंध में निःसंकोच उच्चार-कथन--किया जाता 
है ओर फिर कथन के अनुसार आचरण किया जाता है। इस 
तरह प्रत्येक काये की उत्पत्ति विचार से ही दोती 
की सिद्धि तो आचार से ही होती हे । 


अनाथ सुनि के कुटुम्बी जन दीक्षा लेने के लिए समर्थे हो सके 


क्षिन्तु कार्य 
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से आसू टपकाने लगे। में उन्हें अत्यन्त प्रिय था, इसी कारण मेरी 
बात सुन क्र उहे बहुत दु स हुआ। मेने उछ्दे ढुसी देसकर कह्दा- 
आप क्यों व्यर्थ दुसी हो रद्दे हूँ? इपे के श्रसग पर विपाद की लहरें 
क्यों उठनी चाहिए ९ में वेदना का अलुभव कर रद्दा था, वैद्य आदि 
की चिक्त्सा कारगर नहीं हो रही थी। उसी बेदना में मेरी खत्यु 
हो जाती तो आपको धेये धारण करना पडता या महीं ९ फिर तिस 
संयम की महाशक्ति से में स्वस्थ हुआ हूँ, उसकी शरण में ज्ञाने के 
समय आप घैयय रस़रर, प्रसनता के साथ, स्थीरझुति देने में क्‍यों 
सकोच करते हैं: ? इस प्रकार बहुत सममाने बुमाने पर उद्दोने म॒मे 
सयम अद्दर करने वी स्त्रीकृति दी । 
छुठम्वी जनों वी स्वीकृति श्राप्त होने पर मैंने गृह त्याग कर 
साधु धर्म अद्जीमार क्र लिया। 
तथो5ह ताहो जाओ, अप्पणो य पर॑स्स य। 
सब्वेसि चेव भूयाण, तसाण थावरूण य॥ ३४ ॥ 
अर्थ--सयम प्रहण करने के पश्चात्‌ मैं अपना नाथ बन गया 
ओर साथ दी पर का भी नाथ वन गया। मैं समस्त नस और 
स्थायर भूत्तों वा नाथ बने गया । 
ब्याप्या--राजन्‌ | जय तक मैंने सयम धारण नहीं क्या था, 
मैं अनाथ था; रितु सयम घारण करते ही मैं सनाथ हो गया। 
अब मैं अपना भी साथ हूँ ओर दूसरों का भी नाथ हूँ। में प्राणी 
सात्र पा नाथ धन गया हूैँ। जगत्‌ फे हृदय और अदृश्य-सब 
अस, स्थावर जीवों का नाथ बन गया हूँ। है 
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चाहत अभय भेरव शरणगति, 
खगपति नाथ | 

एक मनुष्य को एक भयंकर सॉप काटने दौड़ा | वह मनुष्य सॉप 
से अपनी रक्षा करने के लिए मेंढक की शरण में भागा गया | 
उसने यह भी विचार नहीं किया कि मेंदक की शरण में जाने से 
क्या बचाव हो सकेगा ९ मेंढक तो खुद ही सॉप का आहार है। 
चह स्वयं सॉप से डरता हे तो दूसरे की सॉप से कैसे रक्षा कर 
सकेगा ९ 

आर गरुड़ उसे बुला रहा है । वह कहता है--सोप से रक्षा 
करने वाला तो मे हूँ। तू मेरी शरण में आ जा। मेरी शरण में 
आने के पश्चात्‌ सॉप तेरे पास भी नही फटक सकता | 

गरुड़ के इस प्रकार कहने पर सी वह मनुष्य गरुड़ के पास तो 
जाता नहीं और मेंढक की शरण में जाता है। तो क्या उस मनुष्य 
की मूखेता के कारण गरुड़ का महत्त्व घट जाएगा ? और क्‍या 
मेंढक का महत्त्व चढ़ जायगा ९ 

संसारी जीवों की भी यही हालत है | लोग कहते हैं--संसार 
खराब है, दुःखमय है, हेय है। सगर इस खराब संसार से बचने 
के लिए वे किस की शरण लेते हैं ? कोई खी की शरण लेते हैं, 
कोई पुत्र की शरण ग्रहण करते हैँ ओर किसी को धन की 
शरण में ही कल्याण दिखाई देता है । मगर वे यह नहीं सोचते कि 
जब वही लोग संसार के भय से मुक्त नहीं हुए हैं तो हमारी क्‍या 
रक्षा कर सकेंगे ? इसके विपरीत, दूसरी ओर गरुड़ के समान 
परमात्मा अपने पास ज्षोगों को बुला रहे हैं, परन्तु लोग उनकी 
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हों धान हो सके हों, किन्तु उनके हृदय मे यह बिचार अवश्य 
हुआ होगा कि तिसके समलप मात्र से रोग चला जाता है, वह 
सयम अवश्य प्राद्म है। उन्होंने यह भी सोचा होगा फ्ि--दमें 
इसके बिरह का दु स अवश्य है, पर हमे यद्‌ कह रद्द है कि तुम 
अपनी आत्मा को सनाथ वनाओ |” क्‍या इस विचार से माता पिता 
को प्रसजता नहीं हुई होगी ? 

इस दृष्टि से मुनि अपने माता पिता के भी नाथ हुए या नहीं ९ 
पद मुनि तो सभी को सनाथ बनने की शिक्षा देकर सनाथ बनाते 
हैं। फिर भी अगर कोई मुनि की शिक्षा को शिरोधार्य न फरे तो 
इसमें मुनि का क्या दोप है ९ 

मान लीजिए, कसी ने एक पाठशाला पी स्थापना की और 
यदद घोपणा की कि पाठशाला में अत्येक प्रसार की शिक्षा दी जाती 
है। जिसकी इन्छा हो, पाठशाला से आऊर शिक्षा ले सकता है। 
इस प्रशार का विज्ञापन करने पर भी अगर कोई उस पाठशाला में 
प्रबिष्ट नहीं होता और शिक्षा नहीं लेगा वो पाठशाला खोलने बाले 
का क्‍या दोप है ९ इसी प्रशार मुनि अनाथता दूर करके, सनाथ 
दोफर सर को सनाथता भ्रदान करते हैं--सनाथ होने या भांग 
प्रदर्शित सरते है, फ़िर भी 'अगर कोई सनाथता प्रदण पी करता 
तो मुनि का क्या दोप है १ मुनि तो सब्र के नाथ हूँ और सम पो 
सनांथ बनाने वाने है । 

परम कठिन प्राल असत है, 
असित भयों भय भारी | 
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चाहत श्रभय भेरव शरणुगति, 
खगपति नाथ | 
एक मनुष्य को एक भयंकर सॉप काटने दीड़ा । वह समुप्य सॉप 
से अपनी रक्षा करने के लिए मेंढक की शरण में भागा गया । 
उसने यह भी विचार नहीं किया कि मेंदक की शरण में जाने से 
क्या बचाव हो सकेगा ९ मेंढक तो खुद ही सॉप का श्राह्मार है। 
चह स्वयं सॉप से डरता है तो दूसरे की सॉप से केसे रक्षा कर 
सकेगा ९ 
अर गरुड़ उसे बुला रहा हे । वह कहता हे--सॉप से रक्षा 
करने वाला तो में हूँ। तू मेरी शरण में आ जा । भेरी शरण में 
आने के पश्चात्‌ सॉप तेरे पास भी नह्दी फटक सकता | 
गरुड़ के इस प्रकार कहने पर सी वह मनुष्य गरुड़ के पास तो 
जाता नहीं ओर मेंढक की शरण में जाता हे । तो क्या उस मनुष्य 
की मूखता के कारण गरुद का महत्त्व घट जाएगा ? और क्‍या 
मेंढक का महत्त्व बढ़ जायगा ९ 
संसारी जीवों की भी यही हालत है.। लोग कहते हँ--संसार 
खराब है, दुःखमय है, हेय है । सगर इस खराब संसार से बचने 
के लिए वे किस की शरण लेते हैं. ? कोई ल्री की शरण लेते हैं, 
कोई पुत्र की शरण ग्रहण करते हें ओर किसी को धन की 
शरण में ही कल्याण दिखाई देता है | मगर वे यह नहीं सोचते कि 
जब वही लोग संसार के भय से मुक्त नहीं हुए हैं तो हमारी क्‍या 
रक्षा कर सकेंगे ? इसके विपरीत, दूसरी ओर गरुड़ के समान 
परमात्मा अपने पास लोगों को घुला रहे हैं, परन्तु लोग उन्तकी 
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शरण मे नहीं जाते । 
दिखे रासीजे हो भत्रियन मंगलिक शरणा चार, 
ऑराइत सिद्ध साधु तणा हो, भत्रियन केयली मापित धर्म, 
; ये चार्सा जपता थक्ता हा भवियन टूटे आठ क्‍्मे ॥ 
7 अरिहन्त, सिद्ध, साधु और केयलप्रस्पित घमं-यह चार 
ससार रूपी साप से बचने के लिए गर्ड के समान है । ससार-सपे 
से बचना द्वो तो इन चार फी शरण गददो। तुग्हारी रक्षा अवश्य 
होगी। भय्र या तोभ में पडफ़र इस शरण जे त्याग नक्‍्ये । जो 
पुरुष इन चारों शरणों को स्वीसार रुसता है, बह सक्ट के समय 
भी नहीं घयराता है। बहू स्वत नाथ बन जाता है। 
अनाथी मुनि 3 सत्रा से उद्दा - पर वस्तु पर अपना अधिकार 
जमाना 'अनायता है. ओर परवस्तु ऊे स्वामित्व सो त्याग कर आस 
स्वरूप को सममना ही सनावता है । 
कोई अनाथ नहीं बनना चादता। सभी की इन्द्रा साथ 
बनने की ही हुती है, क्रिठु सनाय बने ये! लिए योग्यता प्राप्त 
करनी चाहिए | 
अभिप्राय यद्द है कि तुम सनाथ तो बनना चादते हो, परतु 
इस बात पर विचार करो कि सनाथ यनने या उपाय क्‍या है ९ 
ज्ञो पुरा शिसी भो पर पढाय का गुलाम नदी बनग चात्ता अथया 
उस पर अधिकार यहीं जमाया चादता, यही सनाथ दै। अगर 
आप सनावता की इस ब्या-या यो अपने ड़दय में स्थात दोगे तो 
आपका सासारिक तीवन व्यर्थ न जारर उुसत्रद बाय जायगा। 
राजा भेणिक ने आयाथी मुनि यो अपनो पिशाल ऋद्धि बतला 
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कर कहा था--मेरे पास इतनी वड़ी ऋद्धि है । में हाथी, घोड़े 
तथा राज्य का स्वामी हूँ। फिर आप मुझे; अनाथ क्‍यों कहते हैं. ९ 
परन्तु युनि ने अपनी अताथता का परिचय देकर राजा से कहा-- 
राजन्‌ । तुम जिन वस्तुओं के कारण अपने आपको सनाथ सममते 
हो, उन्हों के कारण वास्तव में अनाथ हो। इस तथ्य पर भली- 
भत विचार करो | 

राजन | ठुन्हारे पास घोड़े होने के कारण अपने को सनाथ सम- 
भते हं', किन्तु वह तो तुम्हारी निर्वेलता का सूचक है। जो स्वयं निबेल 
है, बही घोड़ों की सहायता लेता है । अतएब घोड़ों की बदौलत 
तुम सनाथ नहीं, वल्कि अनाथ वने हो । 

ओर राजन्‌ । तुम कहते हो कि मेरे पास घोड़ों के अतिरिक्त 
हाथी भी हैँ। अतएव में अनाथ नहीं हूँ | पर जरा विचार तो करो 
कि अगर घोड़े अनाथता दूर नहीं कर सकते तो हाथी सनाथ केसे 
बना सकते हैं ९ धोड़ों की अपेक्षा हाथियों ने तुम्हें अधिक अनाथ 
बताया है । ऐसी स्थिति सें क्यों यह अभिमान करते हो कि हाथी- 
घोड़े होने से में सनाथ हैँ । 

ओर हे राजन्‌ । तुम कहते हो कि मेरे अधिकार में इतना 
वड़ा साम्राज्य हे, इतने बहुत गांव हैं, फिर मे अनाथ केसे रहा ९ 
परन्तु तुम जिस राज्य की बदौलत अपने को सनाथ समभते हो, 
बही राज्य तो तुम्हें अनाथ वनाने वाला है । इस प्रकार तुम जिन 
पर-पदार्थों के कारण अपने को सनाथ मान कर फूलते हो, उन्हीं 
के कारण वास्तव में अनाथ बन रहे हो | 


राजन्‌ ] विचार करो कि संसार के पदाथ मनुष्य को वस्तुतः 
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गरण मे नहीं जाते । 
दिरदे रासीजे हो भतियन मंगतिक शरणा चार, 
अऑरहत सिद्ध साधु तणा हो, मयियन केयली माषित घमे, 
ये चार्स जप्रा यहा हा मतियन टूटे आठ! कमे ॥ 
अरिहन्त, सिद्ध, साथु ओर क्ेयलप्ररपित धर्म-यह चार 
ससार रूपी साप से बचने के लिए गरड के समान है । ससार-सर्प 
से बचना हो तो इन चार की शरण गद्ो | तुम्हारी रक्षा अवश्य 
होगी । भय या लोभ में पडफर इस शरण जम त्याय नक्‍रो । जो 
पुरुष इन चारों शरणों को स्पीमार ऊरता है, बहू सफट के समय 
भी नदीं घयराता है। पह स्वत नाथ बन जाता है। 
अनाथी मुनि ने राना से उद्दा - पर बस्तु पर अपना अधिकार 
जमाना अनायता हैः ओर परवस्तु रे स्मामित्व से त्याग कर आत्म 
स्वरूप शो समभना ही सनायता है । 
कोड 'अनाय नहीं वनना चाहृता। सभी की इच्छा सनाथ 
बनने की ही होती दे, कि तु सनाथ ननने के लिए योग्यता प्राप्त 
करनी चाहिए। 
अभिप्राय यह दे कि तुम सना4 तो पनना चाइते हो, परतु 
इस वान पर विचार करो फ्ि सनाव बनने का उपाय क्या है? 
जो पुरुष कसी भी पर पटाये का गुलाम नहीं वनना चाहता अथपा 
उस पर अधिकार नहीं जमाता चाहता, यहीं सनाथ है। श्गर 
आप सनायता की इस व्याग्या को अपने हृदय मे स्थान दोगे तो 
आपका सासारिस ज्ीयन “यर्थ न जाकर सुसप्रद बन जायगा। 
राजा श्रेणिस ने अनाथी मुनि को अपनी विशाल ऋद्धि बतला 


हर 
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आर सांसारिक पदार्थों के कारण अपने को सनाथ नहीं मानते । 
अतएव वे भी अनाथता से मुक्त हैं। राजा श्रेणिक साधु नहीं बन 
सके थे। सम्यस्दष्टि ही रहे थे, फिर भी वह अनाथ नहीं रह गये 
थे। क्योंकि उन्होंने अनाथ मुनि का उपदेश सुनकर, सांसारिक 
पदार्थों के कारण अपने आपको सनाथ सानने का अभिमान त्याग 
दिया था। इस प्रकार सम्यम्दृष्टि सांसारिक पदार्थों को अनाथता का 
कारण समभने के कारण अनाथता से मुक्त हो जाता है । सम्यग्दृष्टि 
का लक्षण बतलाते हुए कह गया हैः-- 
भेद विशान जग्यो जिनके घट, 
शीतल चित्त भयो जिमि चन्दन | 
केलि करे शिव-मारग मे, 
जग माहि जिनेश्वर के लघु नठन। 
सत्य स्वरूप सदा जिनके प्रकट्यो, 
अवदात सिथ्यात्व-निकन्दन । 
शान्त दशा जिनकी पहिचानि, 
करे कर जोरि बनारसी बन्दन।॥ 
व ५ हर हि 
स्वार्थ के साथे परमारथ के साचे चित्त, 
साचे साचे बैन कहे साचे जेन यती हैं। 
काहू के विरुद्ध नाहि परजाय बुद्धि नाहिं, 
आतमगवेषी न णशहस्थ है न जती है। 
रिंद्वि सिद्धि बृद्धि दीसे घट मे प्रकट रूप, 
अंतर की लच्छी सो अजाचि लखपती है। 


( रअए ) 


अनाथ बनाते हू या सनाय ९ तुम कहते छ्लो कि समग्र राष्य में 
मेरी आशा चलती हे, फिर मै नाथ क्यों नहीं हैं. ? परत मैं 
पूदता हूँ--तुम्दारी आशा तुम्दारे शरीर पर चलती है या नहीं, 
भद्द तो देसो। अगर तुम्दारा शरीर द्वी शुम्दारी आज्ञा नहीं मानता 
ओर सुम्दारी आज्ञा के त्िना द्वी तुम्दारे काले बाल सफेद हो गये 
६, दात गिर गये हैं, नेनों की ज्योति मद हो गई है भर शरौर 
की शक्ति क्षीण हो गई है अथवा दो सम्ती है, तो बेसे माना 
जाय उि तुम्हारी आज्ञा सपैत चलती है. १ तुम यह अभिमान किस 
प्रकार कर सफ्ते हो जि तुम्दारा राज्य मुम्दारी इच्छा पर चल रहा 
है। जो अपने शरीर को भी इच्दानुसार नहीं चला समता, पह 
राज्य को पैसे इच्छानुसार चला सकेगा ९ 
मित्रो । झुनि के इस कथन पर आप भी विचार क्‍रो। यह 
शरीर ओर ससार के पदा अलग हू ओर आत्मा उन सय से 
अलग है। इस प्रशार तुम शरीर ओर आत्मा को भिन्न मानस्र 
बाय॑ करोगे तो ससार के व्यवद्दार को न भी छोड सरोगे तो भी, 
सुम्हें, थहुत आनन्द म्राप्त होगा । 
अनाथी मुनि ने जब सम्पूर्ण दिंसा का त्याग क्या था, तभी 
बह प्राणी मात्र के च्याथ वन सके थे। इस आधार पर प्रइन उप- 
स्थित द्वोता है कि-- अनाथ मुनि पी तरह सम्पूर्ण का त्याग फरने 
बाले तो सनाथ वन सफ्ते है, किसु जो ऐसा करने मे समर्थ नहीं 
है, ऐसे आपरों ओर सम्पग्दष्टियों को क्‍या कहना चाहिए १ इस 
प्रदन का उत्तर यह है कि श्रावक ओर सम्यस्दप्टि-दोनों ही 
आत्मा और शरीर को मित्र मानफऊर आत्मभाव मे रमण फरते हैं 


( २७६ ) 


ओर सांसारिफ़ पदार्थों के कारण अपने को सनाथ नहीं मानते । 
अतणएव वे भी अनाथता से मुक्त हैं। राजा श्रेणिक साधु नहीं चन 
सके थे। सम्यम्दष्टि ही रहे थे, फिर भी चह अनाथ नहीं रह गये 
थे। क्योंकि उन्होंने अनाथ मुनि का उपदेश सुनकर, सांसारिक 
पदार्थों के कारण अपने आपको सनाथ मानने का अभिमान त्याग 
दिया था। इस प्रकार सम्यम्दृष्टि सांसारिक पदार्थों को अनाथता का 
कारण समभने के कारण अनाथता से मुक्त द्वो जाता है । सम्यग्दृष्टि 
का लक्षण बतलाते हुए कहा गया हैः-- 
भेद विज्ञान जग्यो जिनके घट, 
शीतल चित्त भयो जिमि चन्दन । 
केलि करे शिव-मारग में, 
जग माहि जिनेश्वर के लघु नंढन। 
सत्य स्वरूप सदा जिनके प्रकण्थो, 
अवदात मिथ्यात्व-निकन्दन । 
शान्त दशा जिनकी पहिचानि, 
करे कर जोरि बनारसी बन्दन || 
५ >4 हक हि 
स्वारथ के साचे परमारथ के साचे चित्त, 
साचे साचे बैन कहे साचे जेन यती हैं। 
काहू के विरुद्ध नाहि परजाय बुद्धि नाहिं, 
आतमगवेषी न श्हस्थ है न जती है। 
रिद्धि सिद्धि इद्धि दीसे घट में प्रकट रूप, 
अंतर की लच्छी सों अजाचि लखपती है। 


( २८० ) 


दास भगवात के उदास रहे जगत्‌ से] 
सुसिया सदैव ऐसे जीव समम्ती है॥ 

सम्यग्टष्टि को भायना यही रहती हे कि मेरा लक्ष्य जन्म जरा 
मरण से अतीत होसर शाश्वत सिद्धि प्राप्त करना ओर आत्म 
स्वरूप को प्रफ्ट करता है। जेसे पनिद्दारी हेंसती और बातें करती 
हुई, मस्तक पर घडा उठा कर चली जाती है, परतु उसमा लक्ष्य 
घड़े की ओर ही होता है ! उसी प्रशार सम्यस्टष्टि श्रायर सासारिक 
अनियाये करोव्यों का पालन कसा हआ भी ससार के श्रपश्नों से 
छुटकारा पाना दी अपना लक्ष्य मानता है । अतएव सम्यग्दष्टि और 
आय अनाथ नहीं वरन सनाथ ही है । 

अनाथी गुनि ने श्रेणिक को सनाथ अनाथ की जो व्यात्या 
सममभाई, उसे समझ कर राता विचार करने लगा-- 

मैने इन महात्मा का नाथ वनने की बात कह कर गम्भीर भूल 
की है । वास्तव में इन महात्मा का नाथ होने का विचार करना भी 
एफ प्रसार पी हिमास्त है। जब में रवय ही अनाथ हूँ तो इनया या 
दूसरों वा नाथ फेसे वन सरता हूँ ९ 

इस प्रजार आप भी स्वीकार करें झि परपदार्थों के कारण 
अनाथता आती है। जितना भी परायलम्वन दे, सन अनायता का 
हेतु है । ऐसा समग कर अनाथता को दूर फरने का प्रयत्त करो 
इसी प्रयत्न में आपका कत्याण निद्वित है। 

जो अपना नाथ पन जाता दै। वह्दी दूसरों का गाय वन सफ्ता 
है। परतु आन इससे पिपरीत द्वीअबृत्ति देखी जाती है। लोग 
अपने नाथ तो बनते नहीं, दूसरों के नाथ यनने फो तैयार दो जाते 


( २८१ ) 


हैं। परन्तु ज्ञानियों का कथन है कि पर पदार्थों पर अवलम्धित 
होने के कारण तुम स्वयं ही अनाथ वन रहे हो तो दूसरों के नाथ 
किस प्रकार बन सकते हो ९ 

अनाथ मुनि ने मगधसम्राट से स्पष्ट कह दिया-राजन्‌ ! तुम 
मेरे नाथ बनने को चले हो; मगर पहले अपने नाथ तो बनलो ! 

अनाथ मुनि की यह वात सभी को ध्यान में रखनी चाहिए। 
जो एकदम अपने नाथ नहीं वन सकते, उन्हें भी कम से कम 
इतना तो स्वीकार करना ही चाहिए कि हम संसार की वस्तुओं की 
ममता में फँसे हुए हैँ, अतएव अनाथ हैं । 

मुनि ने राजा श्रेणिक को आपवीती सुनाकर वतलाया--में 
पहले अनाथ था और अब सनाथ हो गया हैँ | अब में अपने 
आपको अपना भी नाथ मानता हूँ ओर दूसरों का भी नाथ मानता 
हूँ। अब में समस्त त्रस और स्थावर जीवों का नाथ हैँ । 

कहा जा सकता है कि कदाचित्‌ त्रस जीवों का नाथ होना तो 
ठीक है; परन्तु स्थावर जीवों के नाथ किस प्रकार हो सकते हैं: ९ 
जो किसी को अपन्ग नाथ ही नहीं मानते, उनके नाथ मुनि केसे 
हो गये ९ 

गजसुकुमार मुनि के मस्तक पर जिसने अंगार रख दिये थे, 
मुनि उस सोमल ज्राह्मण के नाथ थे अथवा नहीं ? अगर आप इस 
संबंध सें गंभीर ब्रिचार करे तो गजसुकुमार मुनि के चरित्र में 
आपको अपूर्व और अदूसुत बात दृष्टिगोचर होने लगेगी । 

गजसुकुमार मुनि की हत्या के समाचार सुनकर क्ृष्णजी क्रोध 
से संतप्त हो उठे । उन्होंने अरिट्नेमि भगवान्‌ से पूछ्ा-मेरे ह्दी 


( २८२ ) 


शब्य म मेरे भाई की हत्या परने याला कौन है ९ 
छष्ण को कुपित देसरर भगवान्‌ ये अपने मुस-सुधातर 
सुधाखरानिणी वाणी में कटा-यासुदय । क्रोध न करे । उस मदुष्य 
में गनस॒कुमार का वध नहीं किया, उनसी सहायता की हे । ? 
क्या सोमल ने सद्दायता करने की इन्छा से गजमुऊुमार के 
मस्तक पर यगार रफ़्से थे ? क्या सोमल सुनि का सहायर था १ 
परन्तु जो महात्मा सपके नाथ बन जाते हैं, वे कसी यो अप 
शत नहीं समझते | वे सरसो अपना सहायर सममते हू वी 
सप के नाथ है। 
निर्मेथ प्रयचन की यह एस बडी पिशेषता है कि यह प्राणी 
मान को अपना मित्र ही मानने या रपदश देता दे | हम लोग तो 
छद॒मस्थ है, हममे आच कुछ है तो फल कुछ है। तुम निर्मन्‍्थ 
प्रवचन पर श्रद्धा रफ्सो और यदि हम निम्रथप्रयचन के अनुसार 
सयम का पालन करके तुम्ह निमेथयचन सुनाएँ तो हमारी बात 
मानो, अययथा मत मानो । कोई बात नि्रस्थप्रयचन के पिस्द्ध हो 
ओर तुम हा हॉ 7रो, यद्द वहुत घुरी यात है । 
हाँ तो भगयान अरिप्टनेसि ने कहा--रस पुरुष ने गतसुऊुमार 
भुनि को सहायता दी है । यद्यपि उसने सुनि पे मस्तक पर उनता 
अपमान करने के लिए ही अगार रक्‍्से थे, किस जय शआत्मा 
ससार के सर प्राणियों को आत्ममव समभने लगता है, तय उसे 
शर्तु भी मित्र ही प्रतीत होते है; उन्की दृष्टि मे कोई शत्रु ही नहीं 
रह जाता | टस अपेक्षा से वह सन शा माय ही है । 
उप्मी बालक अपने पिता की दाढ़ी भी सरींच लेता है और 


( श्८ण३ ) 


उसे थप्पड़ सी जमा देता है फिर भी पिता उस बालक को नहीं 
मारता; बरन्‌ प्रेस के साथ थप्पड़ खा लेता है तो क्या उस पिता को 
कायर कहा जा सकता है ९ ओर यदि पिता उस वालक को पीढे तो 
वीर कहा जायगा १ सच्चा बाप तो बह्दी कहलाएगा जो अबोध 
बालक द्वारा दिये गये क॒प्ठ को सहन कर ले, पर वदला लेने की 
भावना से बालक को न सारे । इसी प्रकार नाथ भी बही हे जो 
दूसरों द्वारा दिये गये दुःखों को शान्ति पूरक सहन ऋर लेता हैं, 
परन्तु स्वयं किसी को लेश मात्र भी कष्ट नहीं देता । 
साधुओं के संवध में सी इस वात को देखो कि उनसें यह 
शुण है या नहीं ९ उन्हें कोई कितना ही कष्ट क्‍यों न दे, फिर भी 
वे किसी को कष्ट नही पहुँचाते । वे स्वयं घोर से घोर कष्ट सह लेंगे, 
पर किसी ओर को कष्ट न देंगे । मुनि प्यास से पीड़ित और भूख 
से व्याकुल होने पर भी सचित्त पानी या सचित्त वनस्पति का 
उपयोग नहीं करेगे । इस प्रकार स्वयं कष्ट सहन करके भी दूसरों 
को-त्रस या स्थावर जीवो को-कष्ट न पहुँचाने के कारण थे उनके 
नाथ कहलाते हैं 
साधु मुखबस्त्रिका, रजोहरण आदि डपकरण क्रिस उद्देश्य से 
रखते है ? ओर सित्ता के ज्ञिण घर-घर क्‍यों भठकते हैं 0 क्‍या 
कोई भक्त उनके निवास स्थान पर लाकर उन्हें भोजन नहीं दे 
सकता ९ कोई न कोई ऐसा भक्त भी सिल ही सकता है । मगर वे 
ऐसा भोजन नहीं लेते ओर घर-घर जाकर, भिक्षाचर्या करते हैं। 
जो दुत्कारते हैं, उनके घर भी भिक्षा के लिए जाते हैं वे जाएँ 
क्यों नहीं, आखिर तो सब के नाथ ठहरे न ९ वह सब के नाथ हैं 


( रप० ) 


या नहीं, इस बात की परीक्षा तो घर घर भिक्षा मॉगते समय ही हो 
जाती है| बुद्ध लोग कहते दै-वाद्घ क्रिया में क्या रफ़्सा है ? 
ऊकिलु बाह्य क्रिया मे अगर छुल नहीं रक्‍्सा है तो उनमे भी क्‍या 
रफ़्सा है ९ स्वय से क्रिया न पल सफ़्ती हो तो अपनी निर्यलता 
स्वीझार करनी चाहिए; कितु निम्रेथप्रवचन को तो दृषित करने 
का प्रयत्न नहीं करना चाहिए। 
अनाथी मुनि ने अपनी अनाथता वतलारर राचा को यटभी 
बतलाया ऊि वे क्‍्स प्रस्तर सनाथ बने ? अप भुनि द्यंश दिये गये 
उपदेश पर विचार करना है; जो साधु और ग्रृहस्थ सम के लिए 
समान रूप से उपयोगी है । सत्य तो यह है सि यही उपदेश इस 
कथा का मूल प्राण है । जहाँ मूल होता है, वहीं फल की आशा 
रक्‍्सी जा सकती है। मूल के अभाव में फल की आशा दुराशा 
मात्र है.। अनाथी मुनि द्वारा प्रदत्त उपदृश ही इस कथा का, बल्कि 
कहना चाहिए, हादशागी वाणी का मूल है । मुनिराज कहते है -« 
अप्पा नई वेयरणी अप्पा मे कूड्सामली । 
अप्पा काम दुद्दा घेणू अप्या में न-दण बण ॥३६॥ 
अ्र्थे-मेरा आत्मा ही वैदरणी नही है, मेरा आत्मा ही कूट 
शाल्मली वृक्ष है; मेरा आत्मा ही इच्छित्त बस्तु देने चाली पामपेलु 
है, और मेरा आत्मा ही न-दनयन है । 
व्याययान --शास्रमरों ने, पुए्य ओर पाप के फल के लिए, 
सुस और दुस ये दो पक्ष टिसाये हैं। यानी यद बताया है, कि 
पुण्य से सुस प्राप्त द्ोता है और पाप से दु स। इस सुस्त दु ख से 
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धमे का फल भिन्न है; क्योंकि धर्म का फल मोक्ष है। सोक्ष होने पर 
न तो करमेंजनित सुख ही है, न दुःख ही । यदि मोक्ष में कमेजनित 
सुख माना जावेगा; तो फिर वहाँ दुःख का भी अस्तित्व मानना 
पड़ेगा । क्योंकि जहाँ एक पक्ष होगा वहाँ दूसरा पक्त भी होगा ही । 
लेकिन मोक्ष में, कर्मेजनित दुःख का नाम भी नहीं है, इसलिए 
करमजनित सुख भी नहीं है | दुःख और सुख तो तभी तक हैं, जब 
तक सोज्ष प्राप्त नहीं हुआ है । इसलिए धमे का फल-मोक्ष--सुख 
दुःख रहित है । 

शास्षकारों ने, पाप का फल दुःख बताया है। दुःख में भी 
बेतरणी नदी एवं कूटशाल्मली बृक्ष के दुःख विशेष हैं। शाखकारों 
का कथन हे, कि नेरयिक को वेतरणी नदी हारा बड़े बड़े कष्ट भोगने 
पड़ते हैं। बह उसमें डूबता तथा उतराता है. उसके अन्दर रहनेवाले 
अनेक जीब उसे काटते खाते हैं। इस प्रकार बेतरणी नदी द्वारा, 
नेरयिक को बहुत कष्ट भोगने पड़ते हैं. । 

नेरयिक्रों को नरक में कूटशाल्मली वृक्ष से भी बहुत दुःख होता 
है। कूटशाल्मली वृक्ष के पत्ते तलवार की धार के समान पेने होते 
हैं। वे पत्ते नेरयिकों के शरीर पर गिरकर, उनके शरीर को क्षत- 
विक्षत करते रहते है, जिससे नेरयिकों को अपार कष्ट होता है। 
शासत्रकारों के कथनानुसार; नरक में विशेषत, इन्ही के द्वारा कष्ट 
होता है। 

शाखकारों ने पुर्य का फल, सुख बताया है। पुण्य से आ्राप्त होने 
बाला सुख, विशेषतः इच्छित वस्तु देनेवाली कामघेनु और ननन्‍्दनवन 
के द्वार प्राप्त दोता है। कामषेनु एक ऐसी गाय होती है, क्रि उससे 
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चाह्दी गई समस्त बस्तुएँ श्राप्त होती हैं । उससा अग अत्यग विशेषता 
युक्त है । उसका दध तो लाभग्रल है दी, लेस्नि गोबर और मूत्र मे 
भी अचे की आर्खे पोल देन का गुण होता है। दसी प्रजार नन्‍्दन 
जन एक ऐसा बाग कै जिससे स्वगीय देवों सो वहत आनद 
मिलता है | उस बाय मे पहुँचन पर वे लोग, चिता शोर रहित हो 
जाते हे । 

यहाँ भुनि, सुस्त सौर दु सर दोनों पक्त लेजर कह रहे है अधित 
से अधिक सुसतानी रामघेनु गाय, तथा सुसदाता नन्‍्दनपन माना 
जाता है. और अधिक से अधिफ उ रातानी उैवरणी नदी और 
दु ज़दाता कृटशा मली क्ज्ञ माना जाता है। लेक्नि कामभेनु, 
लन्‍्दनयन, बेतरणी नही य्यीर कूटशाल्मली वृक्ष कोई दूसरा नहीं 
है, कितु हमाय आत्मा दी दे । 

सनाथी मुनि, सुस और दु रर॒ की अन्तिम सीमा को लेकर कद्दू 
रहे है. कि ससार में सुप और दु सन वा दाता दूसर को माना जाता 
है ! कोई फ्द्ता है, कि मुझे घन सुस्त देता हे। कोई कहता है, सी 
सुस देती है । कोई कद्दता है, कि पुत्र या मित्र सुस देता है) कोइ 
क्द्दवा है हारी, घोड़े, यत्रणाट या क्ामघेलु सुर देता है । कोई 
कहता है, कि सुस तो स्पग में ही मिल सफक्ता है, और प्रधानत 
नन्‍्दनयन ही सुसप्रद है। इसी प्रकार कोइ कहता है, कि शरीर 
डुस देता हे। कोई कहता है कि शठ्ठु ढु स देता है। कोइ कद्दता 
है, र्िदुसतो नर में है और नरक से भी विशेषत बैवरणी 
नदी एप कूटशान्मली दक्ष दु सदाता है| इस प्रसार लोगों मे दूसरों 
को सु था दु प का देनेवाला मान रफ़ा दै। कोई-कोए इससे आगे 
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बढ़कर कहते हैं, कि सख-ठःख देनेवाले कमे हैं। शुभकरे सुख 
देते हैं, और अशुभकर्म द:ख देते हैं। शुभकमे, सुखप्रद कामधेनु 
वा लन्दनवत से भेट कराते हैं, ओर अशुभ कमे नरक से भेंट 
कराते हैं, जहां दःख देनेबाली बेतरणी नदी ओर कूटशाल्मली बृत्ष 
है। कोई कोई लोग, सुख-दुःख का दाना, काल को बताते ढेँ, फोई 
स्वभाव को बताते हैं और कोई ईश्वर को बताते हैँ, लेकिन वास्तव 
में सुख-ठःख देनेवाला दूसरा कोई नहीं है, किन्तु हमारा आत्मा ही 
अपने आपको सुख या दुःख का देने वाला है । 

जो लोग, दूसरे को सुख-ढुशख देनेवाला मानते हँ, वे उसी 
प्रकार की भूल करते हैं, जेसी भूल कुत्ता करता है. । कुत्ते को, यदि 
कोई लकड़ी से मारता है, तो वह उस लकड़ी से मारनेवाले को तो 
नहीं पकड़ता, ओर लकड़ी को पकड़ता हैे। बह सममभता हे, कि 
मारने वाली यह लकड़ी ही है। यद्यपि यह लकड़ी तो निमित्त मात्र 
है, मारनेवाला तो दूसरा ही हे लेकिन कुत्ता, अज्ञान के वश यह 
नहीं समझता है । इसी प्रकार, सुख-दु'ख का दाता दूसरे को मानने 
वाले लोग भी भूल करते हैं | दूसरा तो निमित्त मात्र है, सुख दु ख 
का देनेवाला, दूसरा कदापि नहीं हो सकता। सुख या दु'ख का 
दाता फोन हे, इस बात को सिंह की तरह देखने की आवश्यकता 
है। सिंह पर जब कोई आदसी, गोली या तीर चलाता हे, तव सिह, 
उस गोली या तीर को नही पकड़ता, विन्तु, गोली या तीर चलाने 


बाले पर झपटता है । बह सममता है, कि यह गोली या तीर अपने 


आप नहीं आया है, किन्तु दूसरे के चलाने से आया है। इसी प्रकार 
दुख सुख देनेवाले--पेतरणी नदी, कृूट्शाल्मली वृक्ष, कामघेनु और 
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नदनपन आदि ऊिसी और को मत मानो, क्न्तु यह ठेखों कि 
दुससुस बनाया क्सिने है ? इच्े प्राप्त करने वाला कौन है ? 
ये मुख ठप आते फ्हों से है और स्सिके भेजे हुए आते है १? 
इस जात का, शेर की तरह अमुस वान करनें पर, अन्त में यही 
टहरवा है कि हमारा आत्मा ही उतरणी नही, कृटशा मली वृत्त, 
कामवेनु ओर नादनवन है। दसी प्रकार शयु, मित्र, अनुकूल, 
प्रतिकुल, स्वपक्ती, आदि भी हमारे आत्मा से ही वनते है. । 
मुनि जो वात कह रहे हैं, वही बात गीता में भी इस प्रकार से 
क्द्ठी है-- 
उतघरेटात्माना<हत्मन. सात्मानमवस्थब्येत्‌ । 
आत्मैव ह्ात्मोयों बधुरामैय रिपुरात्मन ॥ 
-अध्याय ६ ठा 
अर्थात--अपने आत्मा से ही अपने आत्मा का उद्धार करो, 
गिरने मत दो। आत्मा का शत्रु या मित्र, स्वय आत्मा ही है। 
दूसरा कोई उत्थान या पतन करने वाला नहीं है । 
सनाथी मुनि कइते ६ै-- 
अप्पा कत्ता विकत्ता य दुह्याण य सुहाण य। 
अप्पा मिचममित्र च दुपट्टिय सुपट्टिशों ॥ ३७ ॥ 
अशै-सुस और दु रर॒ का उत्पादक एप यिनाशर (कर्चा 
दत्ता ) आमा दी है। आत्मा ही मित्र, शत, दुष्प्रतिठ् (टस पात्र) 
एवे सुप्रतिछ ( सुसन्‍पात्र ) है। 
व्याख्यान --मुनि क्दते हैँ, मि छोटे से लेजर वेनरणी नदी 
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ओर कूटंशाल्मली वृत्त तक के मद्दान्‌ दुःख आत्मा के दी पेदा 
किये हुए हैं, 'ओऔर आत्मा ही इन्हें नष्ट भी कर सकता है। इसी 
प्रकार, छोटे से लेकर कामघेनु एवं नन्दनवन तक के मद्रान सुख 
भी आत्मा के ही पैदा किये हुए हैँ, पर आत्मा इन सुर्खों को भी 
नष्ट कर सकता है | समस्त टुःख-सुख का कर्ता आत्मा द्वी है, दूसरा 
कोई नहीं है। 

भ्रमवश आत्मा, अपने लिए दुखसुख का देने ओर करने 
चाला किसी दूसरे को ही समानता है। इस बात को तो भूल ही 
जाता है कि सुख-दुःख मेरे ही किये हुए हैं, इसी से में इन्हें. भोग 
भी रहा हैँ, और यद्दि में चाहूँ तो इनसे निकल भी सकता हैँ | इस 


बात को, आत्मा किस प्रकार भूला हुआ है, यह वात एक दृ्टान्त 
द्वारा समझाई जाती है। 


एक महल में एक कुत्ता घुस गया | उस महल में, चारों ओर 
प्रतिविम्ब-दशेक्र कॉच लगे हुए थे। कुत्ते को उन चारों तरफ 
लगे हुए कॉचों में अपना प्रतिविन्त्र दिखाई देने लगा। अपने 
प्रतिविम्व को देखकर, कुत्ता समभने लगा, कि ये दूसरे कुत्ते हैं। 
बह जिधर सी देखता है, उधर उसे अपने द्वी समान छुत्ता 
दिखाई पड़ता है। यद्यपि कॉच में दिखाई देने वाला कुत्ता, दूसरा 
नहीं है, उसी कुत्ते का प्रतिविम्ध है, ओर कॉच में के कुत्तों को 
इसी कुत्ते ने वनाया है, लेकिन कुत्ता इस वात को नहों सममता 
ओर कॉच में दूसरे बहुत से कुत्ते समझ कर भौंकता है। यह 
कुत्ता आप स्वयं जिस प्रकार मुद्द बना कर भोंकता हे, उसी 
प्रकार कॉच-स्थित कुत्ते भी मँह वना कर भोंक रहे हैं, यह्‌ देख कर, .. 
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तथा अपनी ही प्रतिध्वनि सुन कर, बुत्ता हैरान होता है, और 
सममता है, कि इन सय कुत्तों ने, मुझे चारों ओर से घेर लिया 
है, तथा मुझ पर हमला करने के लिए भा रे हैं। इस प्रकार, वह 
अपने भ्रम से दी आप दुसी द्वो रद्य है। दुख देने वाला दूसरा 
कोई नहीं है। 

ठीक इसी तरह, आत्मा, अपने आपके पैदा किये हुए दुख 
भोगता है, कोई दसरा दुःस नहीं दे रहा है, फिर भी, आत्मा यही 
सममता है; कि मुझे दूसरों ने दुःय दे रखा है। यदि वह कुत्ता 
चाहे, तो उस फॉच जटित महल से वाहर निक्‍्ल कर, 'प्रपने 
आपको सुखी वना सकता है, जो सप्रेथा उसी के 'अधीन है, 
इसी तरद्दू यदि आत्मा भी चाददे तो अपने आपको दु सन्मुक्त और 
सुझ्ी बना सकता है । 

चाहे स्वगे का सुपर हो, या नरक का दुःख, उस सुपदुस का 
कर्ता आत्मा द्वी है। आत्मा ने ही, स्वत या नरक मे जाने योग्य 
फाये किये हैं। क्सी दूसरे के स्यि हुए कार्यो के कारण, अपना 
आत्मा, स्व॒गे या नरक को नहीं जा सक्‍ता। आत्मा को अपने 
कर्ट त्व से ही स्वगे मरक प्राप्त द्वोता है। सुस्त दुःस का देने घाला 
दूसरे को माननेयाले लोग, उपाटान और निमित्त को नद्दीं सममते, 
इसीसे उाहें यह भ्रम रहता हे, कि सुख दु'स का देने बाला दूसरा 
है। 

कारण के निना काये नहीं होता | चाहे स्वगे के सुस हों, या 
नरक के दु स, प्राप्त दोते हूँ कारण से द्वी । उन कारणों का उत्पादक 
स्वयं आत्मा द्वी हे। आत्मा द्वी, स्वगे या नस्क भाप्त होने के कार्य 
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करता है। बिना के फिय, रबगे या नरक नहीं जाता, न सुख- 
दुःख ही पाता है। नरक या स्वगे का आयुप्य बांधने में, कमे-बन्ध 
की प्रधानता है। कर्मेत्रन्ध अध्यवसाय से द्ोता है और पअध्य- 
पसाय, आत्मा के 'प्रधीन है | इसलिए आत्मा ही सुख-दुःख का 
कर्ता, भोक्ता, एवं हर्तता है । 
कुद्ध लोग काल को नरकस्गे या सुख-दुःख का देने बाला 
कहते हैं.। कुछ का कहना है, कि स्वाभाव से ही नरक या स्वगे 
प्राप्त होता है । कोई, सुख-दुःख का देनेवाला होनहार को मानते 
हैँ, और कुछ लोग कहते हैं, कि सब कुछ ईश्वर के अधीन है 
वह जैसा चाहता है, वैसा हो जाता है । 
फालवादी कहते हू कि कर्त्ता-हर्ता काल ही है। वे लोग 
अपने कथन की पुष्टि में कहते हूँ, 'काल होने पर ही, जवानी 
आती ह ओर काल होने पर ही, बुद्ापा आता है | काल होने पर 
ही, द्धियां वालक प्रसव करती हैं. और बृक्ष फूलते फलते है । काल 
होने पर ही गर्मी सर्दी और वर्षा भी होती हे । इस प्रकार प्रत्येक 
काये, काल से ही होता है, बिना काल, कुछ नहीं होता | इसी के 
अलुसार, काल होने पर, नरक जाना पड़ता है । काल होने पर, सुख 
मिलता है, और काल होने पर ठुःख मिलता है | तात्पये यह. कि 
सब कुछ काल द्वी करता है और काल ही सब कुछ होता भी है 
स्वभाववादी कहता है, काल कर्ता नहीं है, किन्तु स्वभाव 
फर्ता है। जो कुछ होता हे, स्वभाव से ही होता है, काल आदि 
किसी के किये कुछ भी नहीं होता | यदि काल ही कर्चा है 


९) काल 
से ही सब कुछ होता है, तो काल तो सब पर बतेता है। फिर एक का 
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काम होता है, ओर दूसरे का पाम क्‍यों नहीं होता १ पाल होने पर 
भी एक स्त्री ये सो घालऊ द्वोवा है और दूसरी सख्ती ये क्‍यों नहीं 
होता ९ एक दी घाग फे युद्ध बज तो फलते ह ऋीर कछ्च यृक्त वाल 
होने पर भी क्यों नहीं फलते १ एक प्ृत्त में आम लगते दूँ, दूसरे 
में नींद क्यों लगते है ९ सत्र में आम क्यों नहीं लगते १ पाल 
तो सब पर समानता से बर्तता है, फिर इस प्रजार पी पिपमता 
क्यों ? इन बातों पर दृष्टि देने से काल, फर्त्ता नहीं ठदरता, रिन्‍्तु 
स्वभाव कत्ता ठहरता है। जो छुछ होता है, स्वभाव से दी होता 
है। स्थभाव होने पर ही स्त्री फे वालक द्ोोते दूँ और यृक्त मे 
फल लगते हद । इसी प्रजार जिस वृक्ष में, आम का फल 
लगने का स्वभाव होता है, उसमे, आम का फल लगता दे 
ओर जिसमे नींगू का फल लगने का स्पभाव द्वोता हैं उसमे, नींबू 
का फल लगता है। जिसमें नरक का स्वभाव द्वोता है, वहू 
नरक जाता है. और तिसम स्थगे का स्वभाय होता है, यह स्वगे 
ज्ञाता है। जिसमे सुल का स्वभाव द्वोता है, वद सुस्त पाता है, 
आर जिसमे दुः् का स्वभाव होता है, बंद दुसस पाता है। 
हस प्रकार, सव छुद्ध स्वभान से ही होता है। स्वभाय ही, प्रत्येक 
बात का कर्त्ता है, काल आदि कोई भी कर्ता नहीं है !? 
होनद्ारबादी, ताल तथा स्वभाव आदि को न कुछ बताकर 
भद्ठता है, जो कुछ दोता है, होनहार से ही होता है। होनद्ार 
ही कर्ता है, दूसरा कोई भी कर्त्ता नहीं है । स्वभाववादी ने 
ऋालवादी को भूठा ठदृ॒रा कर, स्वभाव को करर्चा बताया है, लेकिन 
स्वभाव भी कत्ता नहीं है। कर्ता तो होनदार ही है। यदि स्भाष॑ 
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ही कर्ता हो, तो दो स्त्रियों में से, एक के तो पहल वालक हुआ 
अर दूसरी के वहुत समय पश्चात बालक क्‍यों हुआ १ वालक उत्पन्न 
करने का स्वभाव तो इस दूसरी में भी था, फिर इतने विलम्ब का 
क्या कारण १ स्वभाव होने पर भी पहले चालक नहीं हुआ ओर 
फिर बालक हुआ, इससे सिद्ध है, कि जो कुछ होता है, होनहार 
से ही होता है ।! 
ईश्वर को कर्त्ता मानने वाले लोग कहते हूँ, 'जो कुछ होता 
है, वह सत्र ईइवर के करने से ही होता है। काल, स्वभाव या 
होनहार कत्तो नहीं है, किन्तु ईश्वर ही कत्ता है। प्रत्येक वात, 
ईश्वर के करने से ही होती है। वह चाहता है, तो स्वगे भेज देता 
है ओर वह चाहता है, तो नरक भेज देता है । वह चाहता है, तो 
दुःख देता है ओर चह चाहता है तो सुख देता हे । वह चाहता है 
तो स्त्री चालक प्रसव करती है, और वह नहीं चाहता है, तो प्रसव 
नहीं करती है । इस प्रकार सव कुछ ईइवर के ही करने से होता 
है, किसी और के किये कुछ भी नहीं होता । 
इस प्रकार भिन्न-भिन्न मत के लोगों ने, संसार को चक्कर में 
डाल रखा है, लेकिन सनाथी मुनि कहते हैं, कि आत्मा ही कत्तो- 
हत्तो और भोक्ता है | दूसरा कोई न तो क्तो है, न हत्ता है, न 
करानेवाला या भोगनेवाला ही है । 
यद्यपि जेन-शास्त्र आत्मा को ही कत्ता बताते हैं, लेकिन ऊपर 
कहे हुए सतवादियों की युक्ति का, युक्तियुक्त उत्तर दिये बिना, 
साधारण लोगों की समम में यह्‌ बात नहीं आ सकती कि आत्मा 
क़त्तो-दत्ते। केसे है. ? इसलिए युक्ति द्वारा मतबादियों की युक्तियों का 
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खण्डन रिया जाता है । 
सबसे पदले, हम, कालवादी से पूद्ते दै, कि पाल जद है, या 
चैतन्य १ काल, चेदाय तो हो नहीं सर्ता--क्योंकि, समय का नाम 
“काल! दै--इसलिए कमल, जड़ ही ठददरता है | काल, जड़ है और 
आत्मा चैतन्य है। जड़ काल, जब अपने आपको द्दी नहीं समझता 
है, तब बह, चेतन्य आत्मा के विषय में पुछ करने के लिए समर्थ 
कैसे दो सकता दे ९ चेतन्य आत्मा को, जड़-फाल के अधीन 
समभमा, चेतय थात्मा के लिए, जड काल को कत्तो मानना 
कौनसी बुद्धिमानी है १ जड काल के श्रधीन, चेतन्य आत्मा को 
मानना, चैतन्य को जड़ बनाना है। इस कारण, काल, क्दापि करत्ती 
नहीं माना छा समता । 
काल की ही तरह, स्वभाव के लिए भी यही प्रइन होता है, कि 
'स्वभाय! जड है, या चैतन्य ? यदि कद्दू कि जड है, तो फिर काल 
की द्वी तरह स्वभाव भी, चेतन्य आत्मा वा कर्ता कैसे दो सऊुता है 
ओर चेत-य आत्मा यो, जड स्वभाव के अधीन केसे माना जा 
सकता है ९ यदि कहो, कि रवभाय चेतन्य है, तो आत्मा से भिन्न 
है, या अभिन ? यदि अभिन्न हे, तब तो फिर आत्मा ही फततेा 
ठहर्वा है, स्वभाव, कत्ता कहों रहा ? स्वभाव; आत्मा के अधीन 
है। आत्मा, अपने स्वभाव को अपनी इच्छानुसार बना सस्ता है। 
क्षमावान्‌ से क्रोवी, कोधी से क्षमायान्‌, चोर से साहकार और 
साहूकार से चोर होते देखे जाते दे । इस प्रकार, स्वभार मे परि 
बर्तन होता है, जो सथा आत्मा के अधीन है । इसलिए, स्वभाव 
कच्ता नहीं दो सकता | यह बात दूसरी है, कि आत्मा के अधीत 


( २४४ ) 


रहे कर, स्वभाव, कर्द त्व में भी भाग लेता हो, लेकिन इस कारण, 
स्वभाव कत्ता नहीं कह जा सकता । कत्ता तो वही कहा. जावेगा, 
जिंसंकी कर त्व में प्रधानता है । ' 
रही होनहार की बातः लेकिन होनह्वार तो कुछ है ही नहीं। 
होनहार को कत्ता मानना, असत्‌ को सत्‌ सानना है । हम होनहार- 
बादी से पूछते हैं. कि एक रसोई बनानेवाला, रसोई बनाने की सब, 
सामग्री लेकर बेठा रहे, रसोई न बनावे, किन्तु यह मानता रहे या 
फंहा करे, कि 'रसोई बननी होगी, तो बन जावेगी |? तो क्या इस 
प्रकार बैठे रहने पर, रसोई बन सकती है. ? यदि बिना बनाये 
रसोई नहीं बन सकती, तो फिर होनद्वार को कर्ता मानना तथा उसके 
भरोसे बेठे रहना, केसे उचित है 0 यदि होनेवाले काये को ही 
होनदवार कह जावे, तो उस होनेवाले काये का कर्ता तो आत्मा ही 
रहा न? जब आत्मा ही कर्ता है, तब फिर द्वदोनह्दार को कत्ता 
केसे माना जा सकता है ९ 
अब ईइवर को कर्त्ता माननेवाले लोगों से हम पूछते हैं, कि 
ईश्वर का अस्तित्व आत्मा के अन्तर्गत ही है, या आत्मा से 
भिन्न ? यदि आत्मा के अन्तगेत ही ईश्वर का०्अस्तित्व है, तब तो 
चहि ईइबर को कर्ता कहो, या आत्मा को कर्ता कहो, एक ही बात 
है | फिर तो कोई मत भेद ही नहीं है | लेकिन यदि यह कहो, 
ईश्वर का अस्तित्व आत्मा से भिन्न है, ईइबर एक व्यक्ति विशेष 
है और जो कुछ करता है, बही करता है, आत्मा के किये कुछ नहीं 
होता; तो इसका अथथे तो यह हुआ, कि आत्मा एक सशीन है. और 
ईदबर उसका संचालक है । दसरे शब्दों में यह कहा जा सकता 
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खण्डन दिया जाता है | 
सयसे पहले, हम, कालवादी से पूठते है, कि काल जड है, या 
चैतन्य ९ काल, चेताय तो हो नहीं सफ्ता--क्योंकि, समय का नाम 
धकाल! दै--इसलिए काल, जड ही ठहरता है । काल, जड है और 
आत्मा चेतन्य है। जड काल, जब अपने आपऊोद्दी नहींसममता 
है, तय बह, चेतन्य आत्मा के विषय में बुछ करने के लिए समय 
कैसे हो सकता है. ? चैतन्य आत्मा को, जड काल के अधीन 
सममना, चैतन्य आत्मा के लिए, जड काल को कत्ती मानना 
कौनसी बुद्धिमानी है ? जड काल के अधीन, चेतन्य आत्मा को 
मानना, चैतन्य को जड बनाना है । इस कारण, वाल, क्दापि कततेा 
नहीं माना जा सऊता। 
काल की ही तरह, स्वभाय के लिए भी यही प्रइन होता है, कि 
स्वभाय! जड है, या चैतन्य ? यदि कहे कि जड है, तो फिर काल 
को ही तरह स्वभाव भी, चेतन्य आत्मा का फत्ता कैसे हो सऊता है 
ओर चेतय आत्मा को, जड स्वभाव के अधीन कैसे माना जा 
सफ्ता है ९ यदि कहो, कि स्यभाय चेतन्य है, तो आत्मा से भिन्न 
है, या अभिन १ यदि अभिन्न है, तब तो फिर आत्मा ही फत्तो 
ठदरता है, स्वभाय, कत्ता फ्होँ रहा ? स्वभाय/ आत्मा के अधीन 
है। आत्मा, अपने स्थभाय को अपनी इच्छानुसार बना सत्ता है । 
क्षमाबान्‌ से ज्ोघी, क्षोधी से क्षमायान्‌, चोर से साहकार और 
साहूबार से चोर होते दसे जाते दे । इस प्रसार, स्थभार में परि 
बर्तन द्वोवा है; जो सपेया आत्मा के अघीन दै । इसलिए, स्वभाव 
फचा नहीं दो सकता | यद्द बात दूसरी है, कि आत्मा फे अघीन 
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भोगता है, नौकर पर नहीं डालता | एक व्यापारी का मुनीम, यदि 
नुकसान का सौदा कर बैठता है, तो उस मुकसान को भी व्यापारी 
ही उठाता है, मुनीम को नहीं उठाना पड़ता | फिर जो ईइवर स्वयं 
ही आत्मा से पाप करावे, वही उस आत्मा को नरक भेज दे, थह 
न्यायोचित केसे है ? उचित तो यह है, कि ईइबर, प्रत्येक आत्मा 
को कुछ न कुछ्ध इनाम ही दे, फिर चाहे आत्मा द्वारा चुरा ही काम 
सम्पादन क्‍यों न हुआ हो | क्योंकि बुरा काम करके भी, आत्मा 
ने, ईश्वर की आज्ञा का पालन ही किया है, और आज्ञा का पालन 
करने के कारण, आत्मा तो पुरस्कार का ही अधिकारी है । 
आत्मा से, ईश्वर ही सब छुछ कराता हो, आत्मा, कुछ भी 
अधिकार न रखता शे, तव तो फिर, संसार में, किसी प्रकार का 
सदुपदेश देने, या धरम का प्रचार करने आदि की भी आवश्यकता 
नहीं रहती । क्योंकि आत्मा तो दूसरे के अधीन है, इसलिए 
डस पर उपदेश का कोई असर नहीं हो सकता ओर ईग्वर को 
उपदेश की आवश्यकता ही क्‍या हैँ? यदि यह कहा जावे, कि 
ईश्वर की प्रेरणा से ही, एक आत्मा, दूसरे आत्मा को उपदेश देता- 
है, तो यह बात ठीक नहीं जँचती। क्योंकि वह्दी ईश्वर, चोरी 
त्यागने का उपदेश दिलावे ओर वही ईइवर चोरी करने की 
प्रेरणा करे, यह केसे सम्भव है ९ 
इईइ्वर को कर्त्ता मानने पर, इसी प्रकार के बहुत से ऐसे प्रइन 
उत्पन्न होते हैं ज्ञिनका समाधान होना कठिन है । 
ईश्वर को कर्ता मानने वाले लोग ईशवर-कर्त त्व के बिषय में, एक - 
यह दलील देते हैं, “ईश्वर को कर्त्ता न मानने से, संसार में 
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भोगता है, नौकर पर नहीं डालता। एक व्यापारी का मुनीम, यदि 
नुकसान का सौदा कर बैठता है, तो उस नुकसान को भी व्यापारी 
ही उठाता है, मुनीम को नहीं उठाना पढ़ता | फिर जो ईह्वर स्वयं 
ही आत्मा से पाप करावे, बही उस आत्मा को नरक भेज दे, थह्‌ 
न्यायोचित कैसे है ? उचित तो यह है, कि ईइवर, प्रत्येक आत्मा 
को कुछ न कुड्ध इनाम ही दे, फिर चाहे आत्मा हारा घुरा छी काम 
सम्पादन क्‍यों न हुआ हो ! क्योंकि चुरा काम करके भी, आत्मा 
ने, ईइवर की आज्ञा का पालन ही किया है, और आज्ञा का पालन 
करने के कारण, शआत्मा तो पुरस्कार का ही अधिकारी है | 
आत्मा से, ईश्वर ही सच कुछ कराता हो, आत्मा, कुछ भी 
अधिकार न रखता शे, तब तो फिर, संसार में, किसी प्रकार का 
सदुपदेश देने, या धर्म का प्रचार करने आदि की भी धआआवश्यकता 
नहीं रहती । क्योंकि आत्मा तो दूसरे के अधीन है, इसलिए 
उस पर उपदेश का कोई असर नहीं हो सकता ओर ईश्वर को 
उपदेश की आवश्यकता ही क्‍या है ? यदि यह कहा जावे, कि 
ईश्वर की प्रेरणा से ही, एक आत्मा, दूसरे आत्मा को उपदेश देता 
है, तो यह वात ठीक नहीं जँचती | क्योंकि वही ईदबर, चोरी 
त्यागने का उपदेश दिलावे और वही ईश्वर चोरी करने की 
प्रेरणा करे, यह केसे सम्भव है 0 
ईदवर को कर्त्ता मानने पर, इसी प्रकार के बहुत से ऐसे प्रइन 
उत्पन्न होते हैं जिनका समाधान होना कठिन है | 
ईइबर को कर्त्ता मानने वाले लोग ईइवर-कर्त त्व के विषय में, एक 
यह दलील देते हैँ, ईश्वर को कर्त्ता न मानने से, संसार सें 
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कैनेयाला शीई न रहेमा; हि 
अराम्ति बढ़ जानेग इसी जकोर: शर्किंटेश नई 

का फल होते है? 'दैश्वर कर के इसी सी 

सषलभ के 40४ करिए... महक 

7 शहअफारं, राजा का सहाइरक इसट 

करते हैं; लॉक इस दृकीर्ल परई मी सई अपने होते 

पहिँशों भरश्न तो यहीं दीता है हि जब इंश्धरर ही 

फारे करता है; ते उसके फंर्ल आस्ती क्यों जोरी 

नहएिता है कि गहुत त्यानीं १२; रात! नहीं 

के काम चततों है, तैकया इसी प्रकार, रे 
। रैचर के भी काम कतता हे ए'टीलेंर प्रशे चंद हैं नह आह, 
राजा का अस्तित्व ही उठ गया दे औौई सत्य ईशि'सर्फत आह 
से आठ “शाप, ते कया ऐसा रेशर के सिएमो ले सकतीं है ? 
चौथा प्रदन यद है कि राजा का वरिशॉम भी दोतारंहरी है. और 
अहकेनिवय मरे बर्दसते “ शहने हैं।ववर्स देखे ही हर. सह 
आषितीशम मिरिनसेबशील हैं २ ख़से बढ़ के रथ चद होता 
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कि एक आदसी, चोरी कर रहा है।यह चोरी का पाप, वह 
आदमी, पृथं-पाप के दण्ड स्वरूप कर रहा है या नया पाप, कर 
रहा है ९ यदि यह कहो, कि पूथ्रे पाप के दण्ड स्वरूप कर रहा है, 
तथ तो यह अर्थ हुआ कि ईश्वर पाप का दण्ड देने फे लिए, पाप 
फराता है । फिर तो किसी की चोरी मत करो! उपदेश, ईश्वरीय 
व्यवस्था में हस्तक्षेय करना “अपराध द्वोगा | यदि यह कहा जावे, 
कि वह चोरी करनेबाला, नया पाप कर रहा हैँ, तो ईश्वर की 
प्रेरणा से कर रहा हे, था स्वेच्छा से ? यदि ईश्वर की प्रेरणा से 
कर रहा है, तब तो यह हुआ क्रि ईश्वर पाप कराता है अर स्वयं 
पाप करा कर भी, पाप का दण्ड देता है। यदि यह कहा जावे, कि 
पाप करने के लिए, आत्मा स्व॒तन्त्र हैँ, इसीलिए वह स्वेच्छा से 
पाप कर रहा हे, तब भी यह प्रइन होता है, कि पाप हो जाने 
पर उसका दण्ड देने के बदले, ईश्वर, पाप करने वाले को पाप 
करने के समय ही क्यों नहीं रोक देता ? पाप करने देकर फिर 
दण्ड देने से, ईश्वर को क्या लाभ १ वह दयाल्ु कहता हे, फिर 
किसी को दुख में पड़ने या किसी के पास दुः्ख रहने ही 
क्यों देता हैं. ९ 
ईश्वर को कर्ता सिद्ध करने के लिए दी जाने वाली समस्त 
दलीलें, इसी प्रकार लचर ठह्दरती दें । हा, ईश्वर को निमित्त रूप 
का तो जन-शास्त्र भी मानते हैँ, लेकिन ईश्वर को उपादान 
फत्ता सानने एवं आत्मा को--जो प्रत्यक्ष ही कत्ता भोक्ता है-- 
अकत्ता मानने-का कोई कारण नहीं हे । यद्दि आत्मा को ही 
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शुभ कमे का शुभ फल और अशुभ कम का अशुभ फल, करे 
ने स्वभाव से द्वी झुगतते हं। इसमें किसो तोसरे की आव- 
कता नहीं है। यदि कमे का फल कोई तीसरा सझुगताता हो, तो 
का अर्थ यह होगा कि कमे अपना फल भुगताने की शक्ति नहीं 
_ते। लेफ्रिन यह बात नहीं है। मिचे और मिश्री की तरह, कमे 
भी अच्छा-बुरा फल भुगताने की शक्ति है, इसलिए कमे-फल 

गताने के लिए, ईखर की आवश्यकता नहीं होती । 
रही यह वात, कि फिर आत्मा, स्वगे या मोक्ष क्‍यों नहीं चला 
ता ९ इसका उत्तर थह है, कि जेन-शासत्र, रर्गे को भी कमे- 
लल भोगने का वेसा द्वी एक स्थान मानते हैं, जेसा कि नरक को | 
[, यह अन्तर अवश्य मानते हैं, कि स्वगे सें शुभ कर्मो का फल 
गुगता जाता है और नरक में अशुभ कर्मो का फल झुगता जाता 
।। शुभ कमे भोगने के लिए, आत्मा को स्वर्ग जाना पड़ता हे, 
सलिए यदि आत्मा स्वगे चला भी गया, तव भी कोई विशेषता 
क्री बात नहीं हुई । अब केवल मोक्ष जाने की बात रही, लेकिन 
जब तक आत्मा के साथ कमे हैं, आत्मा, मोक्ष जा ही केसे सकता 
है और कमे-रहित होने पर आत्मा को मोक्ष से रोक ही कौन सकता 
है १ कम रहित आत्मा का नाम ही 'मुक्तात्म? है। आत्मा के साथ 
कमे न होने को ही मोक्ष कहते हैँ । यदि आत्मा अपने कर्मों को 

नष्ट कर थे वह मुक्त ही है । 

स ३५ कि काल, स्वभाव, होनहार, या ईश्वर को कर्ता 
मानना, भूल है। इस भूल से, आत्मा, अनाथता में 
हे. ५ _ दूसरा नहीं हे, किन्तु आत्मा ही है । इसी- 
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है। शुभ कमगे का शुभ फल और अशुभ कम का अशुभ फल, कम 
अपने स्वसाव से ही मुगताते हं। इसमें करिसो तीसरे की आव- 
इयकता नहीं है। यदि कम का फल कोई तीसरा श्लुगताता हो, तो 
इसका अर्थ यह होगा कि कम अपना फल भुगताने की शक्ति नहीं 
रखते | लेझिन यह बात नहीं है। मिर्च और मिश्री की तरह, कर्म 
में भी अच्छा-वुरा फल झुगताने की शक्ति है, इसलिए कमे-फल 
मुगताने के लिए, ईश्वर की आवश्यकता नहीं होती । 
रही यह वात, कि फिर आत्मा, स्वग या मोक्ष क्‍यों नहीं चला 

जाता १ इसका उत्तर यह है, कि जेन-शास््र, रंगे को भी कमे- 
फल भोगने का वेसा ही एक स्थान मानते है, जेसा कि नरक को | 
हो, यह अन्तर अवश्य मानते हैँ, कि स्वगे में शुभ कर्मा का फल 
मुगता जाता है और नरक में अशुभ कर्मो का फल झुगता जाता 
है। शुभ कमे भोगने के लिए, आत्मा को स्वगे जाना पड़ता है, 
इसलिए यदि आत्मा स्वगे चला भी गया, तव भी कोई विशेषता 
की वात नहीं हुईं। अब केवल मोक्ष जाने की वात रही, लेकिन 
जब तक आत्मा के साथ कमे हैं, आत्मा, मोक्ष जा ही केसे सकता 

है और कमे-रहित होने पर आत्मा को मोक्ष से रोक ही कौन सकता 
है ? कर्म रहित आत्मा का नाम ही 'मुक्तात्मा' है। आत्मा के साथ 

कमे न होने को ही मोक्ष कहते हैं। यदि आत्मा अपने कर्मों को 

नष्ट कर दे, तो वह मुक्त द्वी है । 

सारांश यह, कि काल, स्वभाव, होनहार, या ईश्वर को कर्ता 
मानना, भयंकर भूल है। इस भूल से, आत्मा, अनाथता सें 
पड़ता है.। कर्ता, कोई दूसरा नहीं हे, किन्तु आत्मा ही है । इसी- 
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आत्मा ही है। यही बात अनाथता और सनाथता के लिए भी 
है। आत्मा, अनाथ भी अपने आप ही होता है और सनाथ भी 
अ्रपने आप ही होता है। कोई दूसरा न तो रुष्ट होकर अनाथ बना 
सकता है न तुष्ट होकर सनाथ बूना सकता है । 
अब प्रदन यह होता है, कि आत्मा, बेतरणी नदी, कूटशाल्मली 
वृक्ष, फामचेनु या नन्दनवन बनता केसे है ९ अर्थात्‌ केसे कार्यों के 
करने से वेतरणी, कूटशाल्मली वृक्ष बनता है और केसे कार्यों से 
कीमघेनु, एवं नन्‍्दनवन बनता है. ९ सनाथी मुनि के शब्दों में 
इस प्रइन का उत्तर यह है, कि सांसारिक गड़बड़ में फेस कर पाप 
एवं निषिद्ध काये करना, यह तो अपने आत्मा को वेतरणी नदी 
ओर कूटशाल्मली वृक्ष बनाना है, तथा सांसारिक भंमटो से 
निकल कर, आत्सा को मोक्ष की ओर बढ़ाना, संयम धारण करना, 
यह अपने आत्मा को कामघेनु एवं ननन्‍्द्नवन बनाना है । सनाथी 
भुनि कहते हैं, कि पहले मेरा आत्मा ही बेतरणी नदी और क्ूट- 
शाल्मली कक्ष बना हुआ था, इसी से स्वयं भी कष्ट भोग रहा था 
अर दूसरों को भी कष्ट पहुँचा रहा था; लेकिन अब वही मेरा 
आत्मा, कामचेनु ओर नन्दनवन बन गया है, इससे आप भी 
आनन्द में हैं, तथा दूसरों को भी आनन्द पहुँचाता है!) 
राजा, जब मै रोग-अस्त था, तब कहता था कि मेरी आँखें, 
मेरा सिर और मेरा शरीर दुःख दे रहा है। यदि ये दुख न दें, 
तो मुझे शांति हो जावे । उघर वैद्य कहते थे, कि वात-पित्त आदि 
में विपमता आगई है, इससे दुःख हो रहा है। यदि वात-पित्त 
आदि सम हो जाबे, तो दुःख मिट जावे। उनकी समर से, दवा, 


कराया कुछ आय सुत्तको ४ कोई ससी , 
हि सुंदाकलने 
/ 7. ऑंफक्रेकेए कमी." 
५ ल्‍्च्ले 
क्ः 
8 आई क कफिकीपेआासू ३५223 कक सऑकफान- 


2 


ह रू 
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कोई योजना रखी होती, तव तो उक्त सन्देह होना स्वाभाविके-था, 
लेकिन उन्होंने ऐसी कोई योजना नहीं रखी है-ऐसा कोई प्रस्ताव 
नहीं'किया है-इसलिए यह सन्देह नहीं किया जो सकता, कि शार्खर- 
कारों ने, बेतरेणी नदी।आदि की म्ूंडी कल्पना की होगी। शाख्र” 
कार्रों ने, चेतरणी नदी आदि बताने के साथ ही यह सी' फेहा है 
कि तुम्हारा आत्मा ही वैतरणी नदी, कटशाल्म॑ली इच्त, नन्‍्दनवन 
ओर कामपेनु है । तुम्हारी आत्मा ही, दुःख एंवं सुख का कर्त्ता-हैं। 
इस प्रकार चंतरणी नंदी तथां ननन्‍्दर्नंवन आदि का अस्तित्व आत्मा 
में ही सिद्ध किया हे और कहा हे, कि तुमे अपने आत्मों की, 'इसमें 
से चाहे जेसा बना सकते हो । 
अब प्रश्न यह होता हे कि वेतरंरंगी नदी, कूटशाल्मली वृक्ष, फास- 
धेनु और नेन्दनवन, हमारे आत्मा से दर हैं. और हंमारा आत्मा 
इन से दूर है। ऐसी दर्शां में, आत्मा से इन सब का सम्बन्ध केसे 
हो सकता है १ ' न्‍ ' है 3 
इस भप्रईन का उत्तरं यह हे कि स्वगे-नरकं, सुख-दुःख, वेनरणी 
दी, कूटशाल्मली वृक्ष, कामघेनसु ओर ननन्‍्दनवन आदि 'सबंका 
वेधायंक आत्मा ही है। आत्मा ही विधायक है, इसलिए बैतरणी 
दी तथा नेन्‍्देनबंन आदि दूर होने पर भी, समीप किस प्रकार 
5० हैं. औ"-आत्मा उनके समीप किस प्रकार पहुंच जाता है, 


बात नि : त्तें परे से समक में आजावेगी। 

एकर्ओआ। ... < है। नीरेगता उससे दूर है। इसी प्रकार 
दे रोग उससे दूर हैं। लेकिन रोगी आदमी 
“आओ. 


« * ने 'कुपथ्य का सेवन किया, इससे रोगी 


लेकिन मुके, शांति ने 


दे, फट चालाई में यह पोर! जाई कही 

अयशाद तक्ष ही सौमिय 

कह कारश न कता सके/'कि ये 

ज्रपन्न हुए हैं। अग्त में; 

के। मेरे आए्मा में से दी सिकले हैँ 

उलभ् हुए हैं पन्‍नीक 
सनाथी मुनि ने, राजा भेरिए से कइ 

ही कैठरणी नदी, कूटशाल्मली रृक्ष, कामपेड आए 

इस कथन पर से किसी के हृदर्थ में यद प्रहम हीं: 

क्हरणी नदी, कूटशाल्मली वक्ष, भन्‍्व॒नवन और कामफेश 

है भी, या केवल कल्पना दी कल्पना है ? 

है, कि शाखकारों को, किसी अकार का भक्ष शिखा के, 

देना ध्मीष्ट नहीं था, जो वे मूठी कल्पना करतें ) 

तो तब की जाती है, जब कोई स्वाधे हो। 

नदी एवं लन्‍्दनवन आएि बताकर यह नहीं कहा है; इसे 

दोरे, तो नन्दनवन तथा कामनेलु श्राप देगी चोद ऋही 

केतरणी नदी एवं कूटशाल्मली दृक्ठ आस होश] ख्कि सर, 
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कोड योजना रखी होती, तव तो उक्त सन्देह होना स्वाभाविके-था। 
लेकिन उन्होंने ऐसी कोई योजना नहीं रखी है-णेसा कोई प्रस्ताव 
नहीं'किया है-इसलिए यह सन्देह नहीं किया जो सकता, कि शाप" 
कीरों' ने, बैदरणी नदीआदि की क ूूठी कल्पना की होगी। शाख- 
कारों ने, बैंतरणी नदी आदि बताने के साथ ही यह भी' कहा है 
कि तुम्हारा आत्मा ही वेतरणी नदी, कूर्टशॉल्मली 'बृक्त, ननन्‍्दनवन 
ओर कांमचेनु है। तुम्हारी आत्मा ही, दुःख एवं सुख का कर्त्ता-हैं। 
इस प्रकार बेतरंणी नंदी तथां नम्देनंवंन आंदि को अस्तित्व आत्मा 
में ही सिद्ध किया है और कहा है, कि तुम अपने आत्मों की, इनमें 
से चाहे जेसा बनो सकते'हो। . ४ 
अब प्रइन यह होता हे कि वेतरणी नदी, कूटशाल्मली वृक्ष, काम* 
घेन ओर नंन्दनवन, हमारे ओत्सां से दूरें हैं. और हंसारा आत्मा 
ईन से दूर है। 'ऐसी दशा में; आत्मा से इन सब का सस्वन्ध केसे 
हो सकता है ९ ' ' 
इस प्रइन का उत्तर यहे है कि स्वगे-नरक, सुख-दुःख, वेतरणी 
नदी, कूटशाल्मलो वृक्ष, केसघेनु ओरे नन्‍्दनवन आदि सबका 
विंधांयंक आत्मा ही है। आत्मा ही विधायक है, इसलिए वैतरणी 
नदी तथा नेन्देनवन आदि दूर होने पर भी, समीप किस प्रकार 
आजाते हैं. और आत्मा उनके समीप किस प्रकार पहुंच जाता है, 
यह बात निस्न हृष्टान्तें पर से समझ में आजावेगी | 
" एकंअआदमी बीमार है। नीरोगता उससे दूर है। इसी प्रकार 
एक आदसी स्वस्थ हे और रोग उससे दूर हैं। लेकिन रोगी आदमी 
ने परथ्यं और स्वस्थ ऑंदसी'ने कुपथ्य का सेवन किया, इससे रोगी 


३5 


के न १७ उर ज़िक्रास क पक 


#एं:मंस्वत्रय्ण से * 
ऋचा! ज्र हरे, जप।क।दखानालो;ओफ जे /झ 
इतसमा इजके सक्रीप शे-जक्का कै :: ।३% >ऊइफ 4 
सनाथी मुनि ने, राजा 
का निर्माता वर्ष भोसन है और जड़ा ही जला 
सब्य बुरा करने कालाशतु है।- 
बकमॉंश का पिवेयम ते दो हुकफ, व अह 
अफ़्ला करने वाला सित्र एवं बुरा करने काला शत्रु 
सबसे पहले यह देखने की 
खइते किसे हें ? ब्रेसे वो संसार में खाने पीने के 
बन जाते हैं, लेकिन वे वास्तव में मित्र हें क/्रकु, 
समय बिरोष पर दी दोती दै। तुससीरास ते कड फैन एक 
भीरण धरम प्रित्र ऋरु सारी +- 
श्रापत्ति काल परखिये 'चाये | ब+ कक 
अर्थात--बेर्स, बसे, मित्र और जी को परीक्ष-आापत्तिकला 
2277 मन सापत्ति के समय में दो देवी हे। बुश्क 
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जो सहायता करे वही मित्र है। संकट के समय सहायता न करे, 
वह मित्र नहीं है किन्तु मित्र के रूप में छिपा हुआ शत्रु है। श्री 
जम्बू महाराज ने अपनी रानियों से कहा था कि प्रिये, तुम प्रेम 
दिख,ती हो, मित्रता बताती हो, लेकिन मिन्न वही है जो संकट के 
'समय काम आवे। केवल सुख के समय, मित्रता का प्रदर्शन करने 
'बाला ही, मित्र नहीं है। इसके लिए मे एक च्ष्टान्त देता हूँ । 
एक राजा का प्रधान था। प्रधान ने विचारा कि अपने समय 
असमय के लिए किसी को मित्र भी बना रखें। यह विचार कर 
उसने अपना एक नित्य मित्र बनाया श्रधान, नित्य-मित्र की बहुत 
खातिर करता । उसे अपनी ही तरह खिलाता-पिलाता और पहनाता 
ओढाता। नित्य-मित्र से वह किसी भी प्रकार का भेद-दुराव न 
रखता । नित्य-सित्र, प्रधान के और प्रधान नित्य-मित्र के साथ ही 
रहता। प्रधान ने, एक दूसरा पवे-मित्र भी बनाया। वह पदवे-सित्र 
को आठवें, पन्द्रहवे दिन अपने यहां चुलाकर, उसकी खातिर करता, 
'खिलाता-पिलाता और पहनाता ओढ़ाता । इन दोनों मित्रों का प्रधान 
को बहुत भरोसा था। प्रधान समभता था कि ये मित्र कष्ट के समय 
में मेरी सब प्रकार की सहायता करेंगे। दोनों मित्रों के प्रकट 
व्यवहार से भी ऐसा ही प्रतीत होता था। 
इन दो मित्रों के सिवा, प्रधान ने, एक सेठ को भौ मित्र बना 
रखा था। प्रधान का, सेठ से कोई विशेष व्यवहार न था, केवल सैन 
जुद्दार का ही सम्बन्ध था। प्रधान और सेठ जब कभी इधर-उघर 
मिल जाते, तब परस्पर जुहार कर लेते और इशारे से एक दूसरे 
की कुशल पूछ लेते । इन दोनों में इतनी ही मित्रता थी। 
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#7 छुछ दिनों तक सित्रों के साथ प्रधान का मिप्रत्रपूर्ण 'व्यपद्वार 
"चलता रहा । अधान के साथ नित्य मित्र, तो रुदा आीयापन मिले 
म्थदा-कदा आन द उडाता रहा । इनकी परीक्षा मा कोई समय ने 
'आया। एक बार राजा की अ्रधान ' पर कोष दृष्टि हो गई॥ राता 
नि शआ़ा दी रि प्रवान को पकड कर कारागार में डाल बो-। 
राजा की भाज्ञा पा समाचार सुन फर अ्रधान मयभीत हुआओा। 
+इसने पिचारा, रि जो होना दोगा सो तो होगा ही, लेसिन यदि 
ऋइम समय मैं कुद्द राजा के द्वाय पड गया, तो मेरी बडी ,हुईैशा 
होगी ।इसलिए इस समय राजा के द्ाथ न पडना दी,अन्द्ा हू । 
शरण इस प्रकार विचार कर, प्रधान घर छोड, कर भाग निकला। 
उसे समसे अधिर अपने नित्य मित्र का ,विरवास था, इसलिए ब्रद्द 
/झपने नित्य मित्र के पास गया । प्रथान ने नित्य मित्र से, दाता फ्र 
"फोप वा वृत्तान्त कद्दू कर कट्दा कि मेरे घर पर राजा ने पद्दरा छगा 
दिया है, में लेसे तेसे निकल भागा हूँ, इस समय यदि मैं -पफ्ड्ठा 
'जाऊँगा, तो मेरी बढ़ी दुदंशा द्वोगी, ध्जव मिट्टी मे मित्र जावेगी, 
3इसलिए तुम मुमे फट्दी छिपते फा स्थान दो भर मुझे बचाने ज्ा 
प्रयरव करो | अधाय की थात के उत्तर मे, नित्य मित्र न पह्दा, कि 
जिस पर रात या फोप है; उसे मैं ्रपने धर में ब"पि नहीं रफ़ 
(सम्वा ! नित्य मित्र फी यह बात मुन कर, प्रधान को पड़ा धारण 
पदुच्मा | यद्द नित्य मित्र से कदइने लगा सि अर । तू यह क्या पहुवा 
'है। मैं तरा मोर द्‌ मेरा मित्र हे, न । झात्र ठर अपने साथ 
ऋहे, साथ ओर समान रुपया पिया और भात समय्‌ पढ़ने पर इस 
वरद वत्तर दुता हैं। नित्य मित्र न, मुध हो कर प्रधानसे कष्ठा रि 
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'वस ) यहाँ से चला जा, नही तो अभी,पत्थर से सिर फोड़ दूँगा 
या राजा को खबर देकर पकड़वा दूँगा। प्रधान अधिक कया कहता | 
वह चुपचाप भाग चला । | 
-.. लित्य-मित्र के पास से खाना होकर, प्रधान अपने पबे-मित्र 
के यहां आया | प्रवे-मित्र ने पहले तो प्रधान,की खातिर की, 
लेकिन जब प्रधान ने अपना संकट सुना-कर, पवे-मित्र से सहायता 
एवं रक्षा की याचना की, तब' पर्वे-मित्र ने हाथ जोड़ कर प्रधान 
से कहा कि में राजा के अपराधी को, अपने यहॉ रखने में 
'असमथे हूँ । यदि राजा को खबर हो जाबेगी, तो वह मेरा घर 
ख़ुदवा कर फिकवा देगा | इसलिए कृपा करके आप यहाँ से पधार 
जाइये। हों, यदि आप भूखे हो, तो मे आपको भोजन करादूँ 
आओर।यदि द्रव्य की आवश्यकता हो, तो द्रव्य ले जाइये, लेकिन 
यहाँ मत ठहारिये । 
| नित्य-मित्र ने प्रधान के साथ जो व्यवहार किया था, उसके 
जअनुभव ने, प्रधान में यह साहस न होने दिया कि वह पर्षे-मित्र 
से ओर कुछ कहता बह, पवे-मित्र के यहाँ से यह,विचार कर 
चलता बना, कि इसके साथ तो मेने, नित्य-मित्र से कम ही मित्रता 
क़ा ज़्ययहार -किया था, फिर भी यह पत्थर मारने को तो तेयार 
नहीं हुआ | त 
», अधान, सेन जुहारी, मित्र, सेठ के यहाँ गया | रात का समय 
था. सेठ -के -घर का -द्वार बन्द हो छुका था। नित्य-मित्र और 
प्रबे-मित्र की.ओर से रक्षा के लिए स्थान नहीं मिलाथा किन्तु 
मित्रता के विपरीत,ज्यवहार हुआ, था,- इसलिए प्रधान को अपने 
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सेन जुद्दारी मित्र सेठ से किसी अकार की शआशा तो मे थी, 
फिर भी उसने सडक पर सड़े होकर सेठ को आयात दी, सेठ 
ने द्वार सोल कर पूठा कौन है ? प्रवान न कट्दा इधर आइये, में 
बताता हूँ | सेठ प्रधान के समीप गया । प्रधान को देस कर सेठ 
में आइचर्या बत हो कहां--कि आप इस समय कैसे प्रधान ने 
उत्तर दिया, कि भुके आपसे कुछ कहना है । सेठ ने कहा, कि 
बुछ कहना है, तो घर में चल कर कहिये, यहाँ सडक पर खडे 
रह कर धात करना ठीक नहीं। प्रधान ने कहां-कि 'आप मेरी 
बात यहीं सुन लें तो अच्छा होगा, सुके घर मे ले ज्ञान पर सभव 
है कि आपकी कोई हानि हो । क्योंकि इस समय मुझ पर राजा 
का कोप है| सेठ ने उत्तर दिया, कि यदि ऐसा है, तो सड़क पर 
'रपड रद्द कर बात करना और भौ बुरा है। आप घर में चलिये, 
जो होगा सो देसा जावेगा 
। सेठ, श्रधान को अपने घर में लिवा ले गया। घर में 'पहुँच 
कर, सेठ ने, अधान से कट्दा, कि पहले आप शौयादि आवश्यक 
काये से निपट लीजिये, तिससे फिर निश्चिन्त होकर अपन बाव 
चीत करें। सेठ थे कथ नानुसार प्रधान ने हाथ सुँद घोया। फिर 
सेठ ने, प्रधान को भोजन कराया । श्रधात को ऐसे समय में भोजन 
कब अच्छा लग सकता थां।; फिर भी उसने सेठ के अत्यधिक 
आमद पर थोढड़ा-बहुत भोजन कया । भोजन कर 'घुफने 
के पश्चात्‌ सेठ ने श्रधान से कहा, कि अब आप सब वृत्तान्त 
कहिये, परन्ठु मैं आपका मित्र हैँ, इसलिए आप कोई बाते 
द्विपाइये था कू ठ मत कहिये, किन्तु सच्ची २ बात थताइये, जिससे 


हित कर 
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'कुछ उपाय किया जा सके । प्रधान ने यह वात स्वीकार की । 

, *अधान, सेठ से कहने लगा, कि मेरे लिये मेरे विरोधी लोगों 
से, राजा से अमुक अमुक वारतों की ,छुगली की है । इन्हीं बातों 
पर से, राजा मुझ पर कुपित हैं, लेकिन वास्तव में ये वातें गलत 
हैं ओर में निर्दोष हँ। यदि राजा ने मुके अब काश दिया होता, 
या मुझ से पूछा होता, तव तो में सब बातें बर्ता देता परन्तु इस 
समय तो राजा के पास जाना, अपनी - इज्जत खोजन्ना हैं। विरोधी 
लोगों ने जो बाते राजा से कही हैं, उनमें की अमुक-असुक बात 
तो अमुक मिसल में, या अमुक बही में लिखी हुई है | हों, अमुक 
बात की गलती मेरे से अवश्य हुई है। 

ः प्रधान ने इस प्रकार अपने ऊपर लगाये जाने वाले सभी 
अशभियोगों एवं उनकी सफाइयों से सेठ को परिचित .कर दिया 
ओर जो भूल हुईं थी, उसे भूल भान लिया। प्रधान की सब 
बातें सुन कर, सेठ ने प्रधान से कहा, कि कोई चिन्ता 'की बात 
नहीं हैं । सब कुछ अच्छा हो होगा। अब जब तक राजा की 
कोप-दृष्टि न सिट जावे, तव तक आप इसी घर में रहिये, किसी 
प्रकार का संकोच न करिये। आपने मुझे सच्ची बातों से परिचित 
कर दिया हैं, इसलिए परिणाम भी अच्छा ही होगा | 

- प्रधान को, सेठ की बातों से बहुत घेये मिला | बह, सेठ 

के यहाँ ही रहा। दूसरे दिन सेठ राजा के पास पहुँचा। राजा 
से, सेठ ने अपने आने की सूचना,कराई। राजा ने ,विचारा 
कि ग्रह सेठ अपने यहां कभी कभी ही आता है, और “जब भी 

आता है, किसी न किसी काम से। आज भी यह किसी काम. से 
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ही आया होगा | इस प्रकार पिचार कर, राजा ने सेठ वो अपने 
पास उलाया। उचित शिष्टाचार और थोड़ी बहुत इधर-उधर की 
बातों के पश्चात्‌ सेठ ने अधान का स्स्सा छेडा | सेठ ने रात्रा से 
कह्दा, कि प्रधाननी के * विषय मे बहुंत से समाचार सुनने मे। आगे 
है, और मालम हुआ है कि आप प्रधानती पर स्ट्ट दे तथा प्अधांन 
जी भाग भी गये है, सो क्या ये यातें सच्ची है ? राना।ने 
उत्तर टिया--हों सेठ, प्रधान बडी वेईमान निकला | उसने ,राज्य 
का बहत नुक्सान क्या और अय भाग गया, लेम्नि भाग कर 
फ्हों जावेगा ? जहाँ होगा, यहाँ से पकृड्वा मेंगराउँगा ।और' उसे 
दण्ड दूँगा। कम 2 गा 
सेठ--अपराधी को दण्ड तो मिलना दी चाहिए ओर ।' "आप 
के हाथ भी बडे है, प्रधाननी भागे कर क्हों जारेंगे, परेन्तु प्रदेन 
शाह है, कि भ्रधान के बिना राज्य का प्रबंध कौन करेगा ? ४ ४ 


।  राषा-दूसरा प्रधान लागंगे। ६४ | 
से5-+थदि दूसरा प्रधान भी ऐसा ही चेईमात निकला तों ९ । 
रात/--उसकी जॉव करेंगे, तय रसेंगे। ।4 - 


सेठ--मेरी प्रार्यमा यह है, क्रि जय आप उस नये प्रधान! की 
जॉच करेंगे, तो पुराने प्रधान की हो जॉच क्यों न कर लो जावे १ 
धुराने भ्रधान के तिन लिन कार्मों के विषय से शितायव है, उन 
उन कार्मों की कॉंगज-पत् आदि से जोच कर ली जाये, तिसमें 
भालम तो हो जावे कि वाग्तय से अधान की वेईमानी है, या "दी । 
प्रधाननी मेरे मित्र थे, वे प्राय नित्य ही मुके मिला करते थे कौर 
इस्यार में ज्ञो काम करते उनझा भी तितर ज़्या परते थे। 


सस्यक, 
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प्रधानजी के कार्यों का बहुत समाचार मुझे भी मालूम है; इसलिए 
में सी इस जॉच में कुछ सेवा दे सकूगा। 
राजा को सेठ की बात ठीक जँची। उसने प्रधान के विरुद्ध 
क्षगाये गये सब अभियोग, सेठ को बतलाये। सेठ ने एक एक 
अ्रभियोग के लिए राजा से कहा, कि इस अभियोग के विपय में 
प्रधानजी ने मुझ से यह कहा था, कि अमुक फाइल में--या अमुक 
बही में--सब खुलासा है। सेठ के कथनालुसार, राजा ने फाइल 
ओर बहिये देखीं, तो इसमें प्रधान की कोई चेईमानी मालूम नहीं 
हुईें। कुछ अभियोगों के लिए सेठ ने कहा कि यह्‌ ग्रधानजी से 
गलती हुई। प्रधानजी मुझसे भी कहते थे, कि अमुक काम में मेरे 
से अमुक गलती हो गई है । इतना बड़ा राजकाज चलाने वाले से 
यदि ऐसी गलती हो जावे तो कोई आश्चर्य या वेईमानी की बात तो 
नहीं हो सकती । 
इस प्रकार धीरे धीरे सेठ ने राजा के सामने प्रधान की सभी 
अशभियोगों में निर्दोप सिद्ध कर दिया। राजा को मालूम हो गया कि 
प्रधान निर्दोष है; और पिशुन लोगों ने मुझ से प्रधान की म्ू'ठी 
बातें कह कर, मुझे प्रधान पर कुपित किया है। मैने भी मूखेतावश 
बिना जॉच किये ही प्रधान को पकड़ने की आज्ञा दे दी। अच्छां 
हुआ जो प्रधान भाग गया,'नहीं तो मै उसकी बहुत खराबी करता | 
राजा, सेठ से कहने लगा--कि आपने बहुत अच्छा किया, जो 
ये सब बाते बतला दीं और प्रधान को निर्दोप सिद्ध किया । वास्तव: 
में प्रधान निर्दोष एवं ईमानदार है, बेईमान लोगों की बातों में पड़ 
कर ही मैने उसकी प्रतिष्ठा पर हाथ डाला है, लेकिन, अब क्या हो? 
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सफ्ता है ? जो होना था, बद हो चुका । अब तो केघल यह प्रश्न 
है कि प्रधानजी को पुन क्सि प्रकार प्राप्त क्या ज्ञावे। सेठ ने उत्तर 
दिया कि यदि आप मुझे ओर प्रधानजी को क्षमा परे, और 
प्रधानजी की प्रतिष्ठा को जो धक्षा पहुंचा है, उनका सम्मान बढ़ा कर 
उस क्षति की पूति करे तो, मैं प्रधानजी को ढूंढ लाऊँ। राजा ने यह 
मात स्वीकार वी, तथ सेठ ने क्द्दा कि प्रधानजी मेरे दी यहाँ हैं, 
आप पधारिये। 
सेठ के साथ, द्वाथी घोड़े भादि सद्दित राजा, प्रधान फो क्षाने 
के लिए सेठ के घर को चल्षा | नगर में भी दज्ला दो गया; कि राजा; 
प्रधान को लाने जा रहे हैं, इससे नगर फे लोग भी राजा के साथ 
हो गये । गाजे थाजे से राजा, सेठ के घर पहुचा | सेठ ने घर मे जा 
फर प्रधानजी से कद्दया कि चलिये, आपको राजा लेने के लिए आये 
हैं। सेठ की यद्‌ बात सुन कर, प्रधान घबराया। यह समझता, कि 
राजा मुके पकड़ने आये हैं। उसने सेठ से कहा, कि कया आप 
मुझे पकड़ा देंगे ? सेठ ने उत्तर दिया--नद्वीं, आप घबराइये मत, 
राजा आपको सम्मानपूपेक लेने के लिए आये हैं, और हार पर 
हाथी लिये पड़े हैं। राजा ने आपको निरफराधी पाया, इसी या यद् 
परिणाम दे) 
सेठ की बात से, प्रधान वो प्रसन्नता हुई। यह बादर आकर 
शाना से मिल्ा। राजा ने प्रधान को द्वाथी पर बैठा कर शददर में 
धुमाया, तथा पुनः प्रधान पद श्रदान झिया । 
यह दृष्टास्त देकर, श्री जम्बू भद्दारात ने अपनी रानियों से 
पूद्ा-पिये, सुम्दारी दृष्टि में, प्रधान फे तीनों मित्र में से कीनसा 
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मित्र अच्छा था १ जम्बू महाराज की रानियों ने उत्तर दिया कि 
पहला नित्य-मित्र तो किसी काम का ही नहीं था ऐसे सित्र का तो 
मह भी न देखना चाहिए। बह तो मित्र नहीं, किन्तु मित्र के रूप 
सें नीच शत्रु था। दूसरा पव्र-मित्र, मध्यम है। उसने नीच नित्य- 
मित्र की तरह अशिष्ट व्यवहार तो नहीं किया, लेकिन मित्रता का 
पालन भी नहीं क्रिया । तीसरा सैन-जुहारी मित्र, उत्तम है.। उसने 
मित्रता का पालन करके संकट के समय मित्र की सहायता की | 
जम्बू स्वामी कहने लगे, कि उस प्रधान की ही तरह, मैंने भी 
अपने तीन मित्र वना रखे हैं । पहला नित्य-मित्र, यह शरीर है। 
इस शरीर को नित्य ही नहलाता-धघुलाता, सजाता-पहनाता और 
खिलाता-पिलाता हूँ । मैं इसे दूसरा नहीं समझता । लेकिन जब कमे 
रूपी राजा बदलता है, जब वृद्धावस्था या रुग्णावस्था आती है, तब, 
सबसे पहले यह शरीर ह्वी धोखा देता है। उस समय यह शरीर, 
पत्थर सारने ऐसे काम करता है। दूसरा मित्र, कुटुम्ब-परिवार है, 
जिसमें तुम लोग भी सम्मिलित हो | यद्यपि तुम लोग अभी मुझसे 
इतना प्रेम करती हो लेकिन जब कमे रूपी राजा, मुकसे बदल कर 
मेरा शत्रु बनेगा, तब क्‍या तुम लोग, मेरी किसी प्रकार की सहायता 
कर सकोगी ९ उस समय, पदवे-मित्र की तरह यह तो न कहोगी, कि 
भूखे हो, तो भोजन करा दें; दवा चाहो, तो दवा का प्रबन्ध कर दें, 
या हम अपने आभूषण दे दें) क्या उस समय तुम मेरी रक्षा कर 
सकोगी ९ मुझे कोई सहायता पहुंचा सकोगी ९ कदापि नहीं । 
मैने अयना तीसरा मित्र, सुधर्मा स्वामी फो घना रखा है। यद्यपि 
सुधर्मा स्वामी हैं सेन-जुह्ारी मित्र ही, उनसे नित्व-मित्र और पद 
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मित्र की तरह कोई विशेष व्यपनद्दार नहीं है, फिर भी उन्होंने म॒मे 
ऐसा उपाय बताया, कि जिसके करने पर में, स्मेरूपी शप्रुओं से 
लड सफ्ता हूँ और उन पर घिजय प्राप्त कर सकता हूँ। उसने मुझे 
सिसाग्रा है, रि तेरे आत्मा मे जो कमी है, तेरे मे जो अनायता दै 
उसे निश्लल, फिर तेरा कोई इुछ नहीं प्रियाड सफ्ता। उद्डीने 
झुभसे फद्दा है, कि तेरा मित्र भी तू ही ढै और तेरा शदरु भी तू 
द्दी है.। ४ 
तांत्पये यह, जि मित्र वही दोवा है, जो सक्‍्ट के समय काम 
अआये । जम्बू मद्दाराज के कहे हुए दृश्ान्त में, अवान पर लौकिक 
सकठ था, इसलिए लीसिक मित्र ने सद्ायता की, लेसिन प।रलौकिस 
सफक्‍्ट के समय, लीजिक मित्र सद्दायता नददीं कर सत्ता। उस समय, 
अपना आत्म ही अपनी सहायता कर सस्ता है। क्योंकि, परलोक में; 
इसका मित्र यही है, दूसरा नहीं! आत्मा स्पय का मित्र बन कर, स्तय 
बी सहायता वभी कर सस्ता है, जन वह स्वय की मिनता के काये 
करता हो । सक्‍्ट के समय सटायता करे, वही मिन है. और जो 
सकक्‍ट के समय वाम न आवे, फ्ित्ु सक्‍्ट बढा द॑, बद्दी श्र दै। 
अच्छे काम मे लगा हुआ आत्मा, स्वय का मित्र, तथा सुप्रतिष्ठ 
है. भर डरे काम मे लगा हुआ आत्मा, साय का शत्र तथा दुष्परतिप्न 
है। उदाहरण के लिए, एक ने अपने कानों से, शाम्र श्रयण जिया 
ओर दूसरे ने, वैईया का गाना सुना। इम दोनों में से, शासत्र भ्ण 
करने वाला आत्मा, स्थथ का मित्र एवं सुप्रतिप्ठ बना ओर वेश्या 
का श्थ्गार रस पूर्ण गाना सुनन बाला आत्मा अपने आपना शत्रु एय 
दुष्पतिठ्ट बना । 
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आत्मा को प्राप्तइन्द्रिय, मन और बुद्धि साधनों से, दोनों ही 
प्रकारं के काम किये जा सकते हैं । यानी ऐसे अच्छे काम भी किये 
जा सकते हैं, जिनसे आत्मा स्वयं का मित्र और सुप्रतिए बने, ओर 
ऐसे चुरे काम भी किये जा सकते हैं, जिनसे आत्मा, स्वयं का 
शत्रु एवं दुष्प्रतिए बने । इन्द्रिय, मन, ओर बुद्धि के कामों पर से 
ही, आत्मा, मित्र, शत्रु, दुष्प्रतिछ, सुप्रति४० और सनाथ या अनाथ 
बनता हे । े 
सनाथ बने हुए व्यक्ति को, कभी दुःख या कष्ठ तो होते ही 
नहीं । सांसारिक लोग जिन्हें, घोर से घोर कष्ट समभते हैं, उन 
कष्टों के समय में भी, सनाथ वना हुआ व्यक्ति, हँसता ही रहता 
है। शरीर से, चमे खींचे जाने पर भी, सनाथ बने हुए व्यक्ति 
को दुख नहीं होता । वह तो यदह्दी समभता रहता है. कि यह सब, 
मैने दी--मेरे लिए--किया है, इसमें सुख या दुःख मानने की 
कौनसी वात हे । सुख दुःख मानने से, कष्ट के समय रोने एवं 
सुख के समय हँसने से तो और हानि है, तथा यही अनाथता 
चढ़ाने या अनाथता में डालने का कारण है । मै, सनाथ तभी हूँ, 
जब दुख के समय भी हेँसता रहेूँ। दुःख को भी सुख मानने से 
तथा ठु ख के समय भी हँसते रहने से, आत्मा की रही सही 
अनाथता भी दूर होगी | इस प्रकार विचार कर, सनाथ बना हुआ 
व्यक्ति, मृत्यु के समय भी हँसता रहता है दुःख नहीं करता । बह 
जानता है कि किसी सी समय रोने से कुछ लाभ नहीं है, किन्तु 
ऐसा करना, आत्मा को अनाथ बनाना है। उसको, इस बात पर 
पिश्वास रहता है, कि आत्मा ओर शरीर, तलवार और म्यान 
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की साति, मिन्न भिन्न हैं। में! आत्मा हैँ, शरीर, नहों हूँ। शरीर 
को चादे कोई क्तिना द्वी कष्ट दे, उससे मेरा बुद्ध नहीं बिगड़ 
सफ्ता। में तो तती ही हूँ, जिसे कोई कष्ट दे ही नहीं सकता। 
मौत भी मेरा छुछ नहीं प्रिगाड सकती है, क्योंकि में अमर हूँ। 
सनाथ बना हुआ व्यक्ति गीता के कद्दे हुए निम्न इलोफ को बिलकुल 
डीक मानता है। गीता मे कहा है -- 


मैन॑ छिदन्ति शत्रायि नैन॑ दहति पावक | 
न चैने क्लेदयत्यापां न शापयति माझ्त |॥ 
अच्छेद्योडपमटाह्या उपमस्लेया उशोय्य एवं च | 
मित्य सर्वेगत स्थाणृस्वलो5५ सनातन ॥] 


चध्याय २ रा। 


अथात्‌--यद चात्मा, शलर से नहीं कट सकता, इसे हआाग 
नहीं घला समती, यद पानी से नहीं भोग सकता और इसे हवा 
नहीं मोस सती । यद अछेथ है, फट नहीं सकता, न जलाया, 
मिगोया या सुस्ाया ही ज्ञा समता है। यह नित्य, व्यापक, स्थिर, 
अधघल ओर सनावन--यानी सदा रहने याला है। ५ 

आअमगायता फो त्यागरर, समाय यनना दी झात्म सत्य फो 
समम फए उसके अनुसार आवरण परना है। जो आत्म दुख 
को जाने ुफा, यद्‌ पर तो पिसी को भय दूता दी है, न फिसी से 
भयभीव दी द्वोवा ऐ। यह, द॒ए झमरोप आदि सब से परे रहता 
है। गीता मे पद्ा है 
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- समः शत्नौ च मित्रे च तथा मानापमानयोः । 
शीतोष्ण-छुख दुःखेषु समः संगविवर्जितः ॥ 
तुल्यनिन्दास्तुति्मीनी सन्तुशे येन केनचित । 


अर्थात्‌-जो शत्रु, मित्र, मान, अपमान, सर्दी, गर्मी, और 
पुस्र तथा दुःख में समान भाव रखता है, जो वासना-रह्व्त है, 
गो-निन्‍्दा स्तुति में तुल्य भावना रखता है और जो मौनी है, वही 
सुनाथ है । 


ये, सनाथ बने हुए व्यक्ति के लक्षण हैं । इन लक्षणों से ही 
सनाथ व्यक्ति पहचाना जाता है । 


यद्यपि सनाथी मुनि के उपदेश को सुनकर, राजा श्रेणिक 
अनाथता देने बाली वस्तुओं को त्याग न सका, लेकिन उसको 
यह श्रद्धा अवश्य हो गई; कि ये वस्तुएं अनाथता देने वाली हैं.। 
अब तक, वह इन्हीं वस्तुओं को, सनाथ बनाने वाली मानता था, 
अनुष्य-जन्म को, भोग के लिए जानता था और संयम को, मनुष्य- 
जन्म का दुरुपयोग एवं अपमान समझता था। लेकिन अब उसकी 
श्रद्ध, इसके विपरीत हो गई | अब वह, इन वस्तुओं के वास्तविक 
रूप को समझने लगा है। अब उसकी श्रद्धा, शुद्ध हो गई है। 
शास्त्रकारों का कथन है, कि कल्याण साधने में, श्रद्धा का 
हडे होना आवश्यक है। श्रद्धा के अनुसार आचरण करना, न 
फरंता, अपनी अपनी शक्ति पर निभेर है, लेकिन श्रद्धा तो शुद्ध 
ही होनी चाहिए। श्रद्धा शुद्ध होने पर, यदि परिस्थिति-बश किसी 
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घुरे कार्य में प्रवृत्त होना भी पडा, तो शुद्ध श्रद्यायाज्ञा उस काये को 
सममेगा बुरा ही, और शुद्ध श्रद्धा के अभाव मे, वह छुरा काये 
भी अच्छा मालूम होगा। जो श्थ्राइमी, बुरे कार्य को थुरा दी, 
सममता दे, उससे बढ बुरा कार्य कभी छूट सस्ना सम्भव है; 
लेक्नि जो बुरे काम को घुय दी नहों सममता, वह्द उसे क्यों 
छोडेगा ? शुद्धाचरण फरना, प्रत्येक की शक्ति से परे की बात है; 
प्रत्येक आदमी, ऐसा करने मे समर्थ नहीं हो समता है लेक्नि शुद्ध 
श्रद्धा, प्रत्येक श्रादमी धारण कर समता है। शुद्ध श्रद्धा के होने 
पर, शुद्धाचरण दुलेभ नहीं माना जाता, लेक्नि अ्रशुद्ध श्रद्धा के 
होने पर, शुद्धाचरण दुलेभ है । और यदि व्यवद्वार रष्ट्रि से 
किसी मे शुद्धाचरण हुआ भी, तय भी) ताल्यिक दृष्टि से तो. वह 
अशुद्धाचरण ही दहै। इसी कारण शास्त्र में कह है-- 
सदूधा परम डुल्लद्दा | 
अर्थात्‌-श्रद्धा होना बहुत॑ दुम है । 
राजा ओणिक की श्रद्धा, श्र तक अशुद्ध थी, लेक्नि अब 
शुद्ध दो गई । इस शुद्ध श्रद्धा से--सयम न ले सऊने पर भी-- 
शाजा श्रेणिक ने, तीर्थक्षर गोत यॉध लिया । इसलिए श्रत्येऊ 
मलुष्य थे लिए, शुद्ध श्रद्धा धारण करना, उचित एय आवश्यक 
है । ज्ब तक श्रद्धा शुद्ध न दो, तब तर केसा भी ऊँचा धर्म 
क्यों न हो, आप्त नहीं हो सकता; परातु श॒द्व श्रद्धा होने पर, झँचे 
धर्म को प्राप्त करना, कोइ कठिन काये नहीं है। 
आत्मा को, यद्द॒ सर्वात्तम मनुप्य शरीर, बड़े पुण्य से प्राप्त 
हुआ है.। यद्द शरीर प्राप्त होने से पूरे, आत्मा ने, न मालूम बौन 
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कौन-से शरीर धारण किये थे, ओर न मालूम केसे-केसे कष्टों को 
सहा था। अनन्त काल तक, अन्य-अन्य शरीर धारण करते रहने 
के पदचात्‌ , इसे यह शरीर प्राप्त हुआ है । 


यह मनुष्य शरीर, कैसा उत्कृष्ट है, यह बात तभी मालूम हो 
सकती है, जब इसकी तुलना दूसरे जीव के शरीर से की जावे | 
किसी वस्तु की विशेष कौमत तभी मानी जाती है, जब वह वस्तु, 
अन्य वस्तुओं की अपेक्ता शरे०्ठ प्रतीत हो । इसी प्रकार, मनुष्य शरीर 
की विशेषता भी तभी ज्ञात हो सकती है, जब इसकी तुलना, पशु, 
पक्षी आदि के शरीर से करके देखी जावे। बैसे तो, आंख, नाक, 
कान, आदि पशु के भी होते हैं ओर मनुष्य के भी, वल्कि मनुष्य 
की अपेक्षा पशु के बड़े होते है, फिर भी पशु-शरीर की अपेक्षा, 
मनुष्य शरीर वड़ा ठहरता है । क्योंकि, पशु सें, विवेक नहीं है। 
पशु शरीर ओर पशु की इन्द्रियों, विवेक-रहित हैं । लेकिन मनुष्य 
सें विवेक हे, मनुष्य-शरीर और मनुष्य की इन्द्रियाँ, विवेक सहित 
हैं। विवेक अपना लाभ-हानि विचार कर सकने की शक्ति-होने 
से, मनुष्य शरीर, अन्य समस्त जीवों के शरीर से उत्कृष्ट माना 
जाता है । ऐसा उत्कृष्ट शरीर प्राप्त होना, कम पुण्य की बात नहीं है। 
मनुष्य शरीर प्राप्त होना तो बड़े पुण्य का फल है ही, लेकिन 
स्वास्थ्य, एवं सर्वाज्ञ सम्पन्न मनुष्य-शरीर का प्राप्त होना, और 
भी महान्‌ पुण्य का फल है। क्योंकि मनुष्य-शरीर पाकर भी 
बहुत से लोग, अंधे, बहरे, गूंगे, या पंग॒ आदि होते हैं.। बहुत 
से मनुष्य, जन्मजात पागल, चुद्धिहीन या और किन्हीं रोगों से 
घिरे होते हैं। यदि ऐसे लोगों में पुण्य की कमी न होती, तो इस 
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प्रकार का क्‍यों होना पडता ? उनमें पुण्य की कमी है, स्वस्थ 
एप सर्यद्न-सम्पू्ण मनुत्य की अपन्षा, वे, कम पुस्यनान है, तभी 
के, अन्नद्वीन या रोगी हैं । इस ग्रतार, पशु-शरीर की अपेत्ता 
सनुप्य-शरीर उत्तम है और अस्वस्थ एप अड्डह्दीन मनुष्य शरीर 
की धपेक्षा स्वस्थ एय सर्वाद्च-सम्पूर्ण भनुष्य-शरीर, बडे पुए्य से 
प्राप्त हुआ है, यह बात स्पष्ट है। 
अपन देखना यह है, कि ऐसा सर्योत्तम मनुष्य शरीर पासर 

करना कया चाहिए ० यदि इसे सामने पीने या विषय भोग से ही 
लगा दिया, तत्र वो इसे उत्कृष्ट माने जाने का कोई कारण नहीं 
रहता | क्योंकि, यह कारये तो पशु शरीर से भी हो सफ़्ता है। 
बल्कि इस परिपय मे, मनुष्य की अपेक्षा पशु, कहीं बटे हुए द्ोते 
है। इसलिए खाने-पीने और दुर्विष्य भोग मे लगने के कारण 
मनुष्य शरीर उत्हष्ट नद्ठीं माना जा सक्‍्ता। मलुप्य शरीर, इसलिए 
उत्कृष्ट माना जाता है, कि इस शरीर को पारर, आत्मा, अपने 
आप को सनाथ यना सकता है, जम मरण से मुक्त कर सफ़्ता है 
श्रीर समस्त करों का अन्त करके, अक्षय सुयरप्राप्त कर सकता 
है। यह न क्रफे, यदि मतु्य शरीर को सासारिक विष्य भोग 
भें डान टिया, तय तो इस उत्डष्ट शरीर द्वारा बद काम जिया, जो 
काम निरृष्ट माने जानेयाले पशु पत्नी के शरीर मे भी नहीं किया 
गया था। पशु पक्षी के शरीर में तो आत्मा ने, शद्ध परिणाम 
रखने की यह करणी फी, तिससे यद्व मनुय शरीर प्राप्त हआ। 
लेक्मि मताय शरीर पारए, टुशिएय भोग में पड़ा इआ आगा, यह 
परणी पर रहा है, तिससे मरक विगोद मे पढ़े । 
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आत्मा को, शरीर के साथ ही जो विवेक प्राप्त हुआ है, भोग 
प्रवृत्त होने वाला, इस विवेक का दुरुपयोग कर रहा हे । यद्यपि 
विवेक द्वारा दुर्विषय-भोग से निवृत्ति के कास्ये करने चाहिए, 
लेकिन दुर्विपय-भोग में ग्रवृत्त आत्मा, विवेक छारा दुरविपय-भोग में 
अधिकाधिक ग्रवृत्त होने के काय्ये करता है, विवेक को, भोग की 
सुविधा हू ढने मे लगाता है, अधिकाधिक भोग प्राप्त करने में 
लगाता है, तथा उस नीति को भंग करने में लगाता है, जिस नीति 
का पालन पशु भी करते हैं। मलुष्य-शरीर भोग से निवतेने के 
लिए है, भोग में प्रवृत्त होने के लिए नहीं। भोग में प्रवृत होना, 
मनुष्य शरीर के ध्येय के बिलकुल विपरीत है । 
मुनि ने, अनाथता सनाथता का जो वणेन किया है । उससे 
यह बात सिद्ध हो चुका, कि सांसारिक-बेमव तथा भोगादि में 
पड़ने पर, यह आत्मा अनाथ होता है ओर इनसे निबते कर संयम 
लेने पर सनाथ होता है। यदि कोई आदमी, सबेबिरति संयम न 
ले सके ओर देशबिरिति संयम ले, तब भी वह, सनाथता के मार्ग 
का अनुसरण करनेवाला है ओर कभी पूरे सनाथ भी वचन सकता 
है। अनाथ आत्मा, निरन्तर दुःख ही भोगता रहता है, और 
सनाथ आत्मा, दुःख-मुक्त हो जाता है। सनाथता-अनाथता 
का यह भेद, सजुष्य ही समझ सकता है ओर मनुष्य ही अनाथंता 
से निकल कर सनाथ हो सकता है । मनुष्य होकर भी यदि अना- 
थता सनाथता के भेद को न समझ, अनाथता से निकत्न कर सनाथ 
होने की चेष्टा न की, तो कहना चाहिये कि उसने दुलेभ सनुष्य-जन्म 
का वास्तविक लाभ नहीं लिया | तात्पये यह कि मलुष्य-शरीर 
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में विवेक एयम्‌ अनाथता से निकल कर सनाथ बनने वी क्षमता 
है, इसी से यदद उत्कृष्ट माना जाता है । 
सुनि ने, श्रेणिऱ राचा के समीप, यह तो सिद्ध कर दिसाया; 
कि असयमी जीवन अनाथतापूरं है। अथात, ससार व्यपहार में 
रहना अनाथता है और ससार व्यपह्वार त्याग कर सथम स्रीशार 
करना, समाथता है। अब भुनि यह बताते है, कि कोई आदमी 
सयम स्वीकार कर भी, ऊिस प्रजार अनाथ हो जाते है। 
इस दूसरी अनाथता यानी सयम ले हुउने पर भी आन वाली 
अनायता का वर्णन सनायी मुनि, कई अभिप्राय से करते है । एक 
अभिप्राय तो सयमी लोगों जो सायधान करना है.। उहे यह बतलाना 
है, जि तुम अनाथता से निललने के लिए ही, ससार व्यपरह्यर 
त्याग कर साधु हुए हो, लेक्नि यदि तुम साधुता के नियमों का 
पालन न स्या, साधु नियम रे पालने में अ्रसायतानी से काम 
लिया, था तिन पटार्यों को त््याय फर सयम लिया है, उद्दों से फिर 
प्रेम शिया, तो तिस अनाबता से छुटमाय पाने के लिए साधु हुए 
दो उससे भी अधिक अनायता मे पड जाओगे ! 
इस बणन से, सनाथी मुनि का दूसरा अभिमाय उन लोगों को 
बलाइना दना है; जो सवम लेकर सयम के नियमों का पालन नहीं 
करते दूँ, सयम के नियम पालन म असाववानी रखते है, या संयम 
ल्ेपर भी, त्यागे हुए पदार्थों में आसक्ति या उनकी कामना रखते है। 
जो लोग 'प्रनाथता को जानते ही नहीं, या जान +र सनाथ द्वो गय 
हूं, या सनाव होन री चेष्टा पर रहे हैं; उद्दे तो उलहना देने का 
फोई कारण दी नहीं है। उत्तदना दो उसी को दिया जाता है जो 
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जानबूभ कर बुरे काम करता है। 

इस दमसरी अनाथता के वन का तीसरा बहुत बड़ा अभिप्राय, 
जनता को सावधान करना है। सनाथी मुनि, राजा श्रेणिक को 
यह वताते है कि यद्यपि संयम लेना, सनाथता को अपनाना है और 
इस कारण अनाथ लोगों की दृष्टि में संचमी पृज्य है, लेकिन संयम 
लेने बालों में भी, कई अनाथ ही होते है । बल्कि ऐसे अनाथ होते 
हैँ, जेसा अनाथ, संयम न ले सकने वाला भी नहीं होता । 

सय्म लेकर अनाथ बने हुए ओर संयम न लेकर भी अनाथ 
चने हुए व्यक्ति, वेश-भूपा मे समान द्वो सकते हे, लेकिन गुणों में 
समान नहीं हा सकते हैं। सनाथता गुणों मे है, केबल वेप-भूपा में 
ही नही है | यद्यपि आदरणीय वेश भी है, लेक्रिन तव, जब गुरण- 
युक्त हो। गुण रहित वेश की पूजा करना, भगवान्‌ महावीर का 
सिद्धात नहीं हे । 

अनाथता से निकल कर सनाथ बनने वाले संयमी को, जनता, 
अपना गुरु मानती हे ओर अपने पारलोकिक जीवन की नाव को 
उसके सहारे छोड़ देती है । लेकिन जब तक आचार-विचार से यह 
विश्वास न कर लिया जावे, कि यह वास्तव में सनाथ हे इसके 
पहले अपना आत्मा उसे सौप देना, केवल अन्ध विश्वास है। 
संयसी को अपना गुरु, इसीलिए माना जाता है, कि वे सांसारिक 
चन्धतों को त्याग कर सनाथ बने हैं, लेकिन उन्होंने सांसारिक 
बन्धनों को त्यागा है या नहीं, जिस संयम में दीक्षित हुए हैं, उसके 
नियमों का पालन करते हैं, या नहीं, यह जानना आवश्यक है। 
यह पहचान, केवल वेश से नहीं हो सकती । वेश में तो सनाथ 


( ३२९४ ) 


में विवय एवम झनाथता से निरल कर सनाथ यनने थी क्षमता 
है, इसी से यह उत्टष्ट माना जाता है । 
मृत ते, श्रेणिक राता ये समीप, यह तो सिद्ध कर दिर्गया, 
कि असंयमी जीयम अनाथतापूर्ण है। अथाव, संसार व्ययहार में 
रहना अनाथतां है श्रीर समार व्यवद्वार त्याग कर संयम स्वीगार 
करना, सनाथता है। अपर मुनि यह यताते है, मि पोई आटमी 
संयम स्पीयार कर भी, रिस प्रजार अनाथ हो जाते हूँ। 
इस दूसरी अनाथता यानी सयम ले शुत्रों पर भी आन याली 
अनाथता का वणन सनाथी मुनि, कइ अभिप्राय से करते है । एप 
अभिप्राय तो सयमी लोगों को सायधान फरना है । उहेँ यह बतलाना 
है, कि तुम अनावता से निकलने के लिए ही, ससार व्ययद्दार 
त्याग पर साधु हुए हो, लेक्नि यदि छुमोे साधुता के नियमों का 
पालन न किया, साधु नियम फे पालने मे असायवानी से काम 
लिया; या जिन परार्थों को त्याग कर सयम लिया है, उदद्वीं से फिर 
प्रेम शिया, तो तरिस अनाथता से छुटसारा पाने फे लिए साधु हुए 
हो उससे भी अधिक 'प्रनायता में पड़ जाओगे । 
इस बणन से, सनाधी मुनि का दूसरा अभिप्राय उन लोगीं को 
उलाइना देना है, जो सयम लेरर सयम के नियर्मों का पालन नहीं 
करते है, संयम के नियम पालने मे असायधानी रसते है, या संयम 
लेकर भी, त्यागे हुए पदार्थों स आसक्ि या उनकी कामना रखते है । 
जो लोग अनाथता को जानते द्वी नहीं, या जान कर सनाथ हो गये 
है, था सनाथ होने की चेष्टा क्र रददे है; उह तो उलहना देने का 
कोई कारण दी नहीं है । उलहुना तो उसी की दिया जाता है, जो 
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जानबूक कर घुरे काम करता है । 


इस दसरी अनाथता के बणन का तीसरा वहत बड़ा अभिमप्राय, 


जनता को सावधान करना हे। सनाथी मुनि, राजा श्रेणिक को 


यह बताते हैं कि यद्यपि संयम लेना, सनाथता की अपनाना हे और 
इस कारण अनाथ लोगों की दृष्टि में सबमी पृज्य हें, लेकिन संयम 
लेने वालों में भी, कई अनाथ ही होते 6 | वल्कि ऐसे अनाथ होते 
है, जैसा अनाथ, संयम न ले सकने वाला भी नहीं होता । 
सयम्त लेकर अनाथ बने हुए ओर संयम न लेकर भी अनाथ 
वने हुए व्यक्ति, वेश-भूपा मे समान हो सकते है, लेकिन गुणों में 
समान नहीं हो सकते हैँ । सनाथता गुणों मे हे, केवल वेप-भूपा में 
ही नहीं हे । यद्यपि आदरणीय वेश भी हे, लेक्चिन तब, जब गुण- 
युक्त हो । गुण रहित वेश की पूजा करना, भगवान्‌ महावीर का 
सिद्धांत नहीं है । 
अनाथता से निकल कर सनाथ बनने वाल संयमी को, जनता, 
अपना गुरु मानती हे और अपने पारलोकिक जीवन की नाव को 
उसके सहारे छोड़ देती है | लेकिन जब तक आचार-विचार से यह' 
विश्वास न कर लिया जावे, कि थह्‌ वास्तव में सनाथ है इसके 
पहले अपना आत्मा उसे सोप देना, केवल अन्ध विश्वास है। 
संयमी को अपना गुरु, इसीलिए माना जाता है, कि वे सांसारिक 
वन्‍्धनों को त्याग कर सनाथ बने हैं, लेकिन उन्होंने सांसारिक 
बन्धनों को त्यागा है या नहीं, जिस संयम में दीक्षित हुए हैं, उसके 
नियमों का पालन करते हे, या नहीं, यह जानना आवश्यक है। 
यह पहचान, केबल वेश से नहीं हो सकती | वेश में तो सनाथ 
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ओर अनाथ, ऐसे दोनों द्वी अ्रशनर के रदते है। वेशधारी परस्च 
अनाथ सयमी को श्रपना आत्मा सोंप देने से, लाभ के यताय हानि 
है। सनाथ और अनाथ वेशघारी की पदिचान बैसे हो सम्ती है ( 
अनाथ वेशधारी के प्रधान लक्षण क्या है; यह बात सभी लोग नहीं 
जानते | सनाथी मुनि, इस प्रकार के अनाथ लोगों की पाटविचांन 
कराने के लिए ही, इस दूसरी अनाथता वा वर्णन करते है 
आज कल, साथु वेश रस कर असाधुता के काम करने वाले 
लोगों की फ्मी नहीं है । समाथ भुनि ने, इस दूसरी अनाथता वीं 
बणुन, लगभग ढाई हजार बप पहले फ़िया है, इससे प्ररूट है, कि 
ऐसे लोग उस समय भी थे ! घुलसीदासजी मे भी ऐसे लोगों के 
लक्षण बता कर, उनकी निन्‍दा की है। उद्ोंने कहां है-- 
जे जमे कलिकाल कराला, क्तेच वायस वेष मराला । 
बचफ भक्त कहाद राम पे. क्किर उदयन कोह काम के ॥ 
अर्थात--क्यल कलियुग में जमने वाले लोग, काम तो कौए के 
करते हे और वेश हस का रखते है । वे ठग, राम के भक्त कहा सर 
भी काम, क्रोध एपमू द्रव्य के गुलाम बने रहते हू! 
तात्पय यह है ऊ़ि मुनिवेश में ऐसे लोगों को भी कमी नहीं 
है, जो साधु क्हला कर भी, असाथुता के काम करते है। एक 
ही वेश मे, दोनों प्रफार के व्यक्ति रहते हू, इसलिए पहचान कठिन 
हो जाती है) उनकी पहचान स्राने के लिए ही, सनाथी मुनि, इस 
दूसरी अनाथवा का वर्णन उरते है। 
इस दूसरी अनाथता को सममना भी, जनता या कर्तव्य है। 
इससे मुण्य लाभ तो यह है कि छुगुरु सदगुरु का निर्णय दो जाता 
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है। यह वेशधारी, वास्तव में निम्रेन्ध धरम का अजुयायी-निग्ेन्थ धमे 
का पालन करने वाला है, या नहीं | यह वात मालम हो जाती है। 
यह मालूम होने से, जनता अनेक हानियों से भी बच जाती है । 
उदाहरण के लिए, एक व्यक्ति साधु-वेशधारी है। उस व्यक्ति का 
शाचरण देखकर नहीं, किन्तु केवल वेश के कारण विश्वास किया 
गया, इसलिए उसके द्वारा किसी भी समय, धन, जन, प्रतिष्ठा और 
धममं की हानि हो सकती है। यदि वेश के साथ ही, उसके आचरण 
के सस्वन्ध में सी विश्वास कर लिया जावे, तो फिर ऐसी हानि 
की आशंका नहीं रहती । इसलिए सनाथी मुनि द्वारा चर्णित, दूसरी 
अनाथता के लक्षणों को ध्यान में रख कर, इन लक्षणों पर से 
संयम वेशधारी अनाथ को पहचान लेना, जनता के लिए, प्रत्येक 
दृष्टि से हितकारी है । 
कुछ लोगों ने, यह्‌ सिद्धान्त वसा रखा है, कि अपने-यानी साधु 
साध्वियों के-चरित्र सम्बन्धी शाब्लाज्ञा से, ग्रहस्थ को परिचित न 
किया जावे | परिचित कर देने पर, ग्रहस्थ लोग अपने को पद्‌-पद 
पर टोकेंगे, इससे अपनी सनसानी न चल सकेगी 7? इस प्रकार के 
विचार से, कई लोग, साधुता के आचार से ग्रहस्थों को अपरिचित 
रखते हैं, लेकिन ऐसा करना, उनकी संयम पाल सकने की अचक्षमता 
के सिवा और छुछ नहीं कहला सकता। जो संयम पालनेमें वीर होगा, 
वह, इस प्रकार का सिद्धान्त कभी न बनावेगा। वह तो सनाथी मुनि 
द्वारा व्शिंत, इस दूसरी अनाथता को जनता के सन्मुख चिस्तृत रूप 
में रख कर, यह घोपणा करेगा, कि अनाथता के इन लक्षणों में से, 
यदि कोई लक्षण हम पर घटता हो, तो हमें उलादना दो और ऐसा 


लत >-. 
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उपाय करो, मि हम में से अनाथता का वह कत्तण मिट जाते ! 
कई आदसी, गृह ससार त्याग कर और सयम को अपना कर 
भी, श्रनाथता में पड जाते है। सयम लेर्र भी धनाथता मे बसे 
पड़ते है, ओर फिर श्रनाथता से पडना स्विना एप कैसा बुरा है 
यह बताने के लिए, सनाथी मुनि कहते है-- 
इम्रा हु अएणा वि अणाहया निवा, 
क्मग्चिचों.. निहुओ छुणेहि । 
नियण्ठवम्म लद्दियाण थी जहा, 
सीयन्ति एगे बहु कायरानरा ॥१८॥ 
श्रथ-ह्टे राजा, एम अनाथता और है, जिसे तुम स्थिर चित्त 
होकर सुनो। सनाथ बनाने याले नित्य धर्म को प्राप्त करके भी, 
बहुत से कायरलोग पतित हो जाते है और निर््रथपने मे ढुस 


पाते हू । 

कुछ लोग कहते ह६-हम गुर है, 'अतण्व जो छुछ भी करते 
६, वही ठीक है| परत अनाथी मुनि ऐसा नहीं कहते | बह कहते 
है--क्तिनेक साधु कायर होरर शनाथ हो बने रहते है और 
निर्मेश्र-अवस्था में भी दु स पाते है । 

इस आलोचना को सुनर्र, सभव है छुद्ध साधुओं और 
साध्यियों को अप्रसनता हो और व स्ष्ट भी हो नाएँ, किन्तु जो 
घाव शास्त्र में 'भार्ट है, वह तो कद्दनी: द्वी पड़ेगी |! तन हम दूसरों 
की टीया टिप्पणी एनं आलोचना करते हे तो अपनी निज की 
टीम टिप्पणी कर आलोचना से क्यों डरना चाहिए ? इस टीजा 
वो सुनरर साधुओं को वो ऐसा सोचना चाहिए कि ससार में चो 
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पाप होता है, उसका उत्तरदायित्व हमारे ऊपर ही है। अगर हम 
साधु पवित्र रहें तो संसार के समस्त पाप भस्मीभूत हो जाएँ | 
अगर हम अपने भीतर छिपे पापों को न रहने दे तो रवय॑ पवित्र 
हो जाएँ ओर दूसरों को पवित्र कर से । 
जैसे स्वेत चादर पर पड़ा हुआ काला धब्या आँखों को उभता है. 
उसी प्रकार साधुओं का सनाथता में से निकलकर फिर अनाथ 
चन जाना महापुरुषों को छुसता है । 
अनाथ मुनि कहते हैं--राजन । अब मे तुम्हें एक जुदा प्रकार 
की अनाथता वतलाता हूँ | तुम एकाग्न ओर निरचल चित्त होकर 
सुनो:-- 
अनाथ मुन्ति ने राजा श्रेणिक से यह बात कहकर एक महान्‌ 
सिद्धान्त छी सूचना की है। इस सिद्धान्त-तत्त्व को ध्यान में रखने 
की खास आवश्यकता है। 
लोग कहते हैं--इतना उपदेश सुनने पर भी हमें ज्ञान क्‍यों 
नहीं होता ९ उन्हें समझना चाहिए कि उपदेश श्रवण करने में भी 
चित्त को एकाम्र और नि३चल करना पड़ता है। मन एकाप्र न 
हुआ तो उपदेश श्रवण का फल नहीं होता। 
योगियों का चित्त एकाम्र होता है। थोग शास्त्र में क्षिप्त, मूढ़; 
विज्षिप्त, एकाप्न और निरोध यह पाँच चित्तवृत्तियाँ वतलाई गई 
हैं। इन पॉचों का विवेचन करने के लिए लम्बा ससय चाहिए, 
परन्तु अभी बहुत विस्तार न करके संक्षेप में ही कहता हैँ । 
मन में राग-हंप को बढ़ाने वाली रजोगुणमयी जो बृत्ति होती 
है, अर्थात्‌ सन जब राग-हेषबद्धेक रजोगूण सें ही आनन्द 
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मानता है, उस समय की मनोवृत्ति क्षिप्त दत्ति कहलाती है । 
तमोग॒ण प्रवान वृत्ति मढ बृत्ति हैं। मादक पटार्थी का सेवन 
करने में आनन्द मानना सूदभृत्ति का द्वी परिणाम दै। कोईकोई 
चित्त को निइचल करने के लिए अफीम, भग, गाजा आदि मादक 
पदार्थों का सेवन करते हैँ । इस प्रवार तामसिर पदार्थों का सेवन 
करके चित्त को निश्चल बनाना भी मृढ दत्ति है! 
शब्द, रूप, रस, गय आदि ई्ॉ द्रय विपयों में आनन्द मानना 
चित्त की पिक्तिप्त यृत्ति है। शास्त्र के ऊथनामुसार इन तीस बृत्तियों 
के पश्चात्‌ की जो एकाम्र वृत्ति है, उससा अवलम्बन करवे' पमे 
श्रवण जया जाय तो शास्त्र का तत्त्व समझ में आता है। 
यह एस्राप्त ब्रत्ति ही योगी की वृत्ति है और इसी मे योग 
साधना होती है। जब तक चित में एसाप्र बृत्ति उत्पन्न नहीं 
होती, तब तक शास्त्र की बात समम में नहीं आती। 
आप यहाँ शास्त्र श्रवण करने के लिए आये है; तथापि अगर 
आप राग द्वप मे पड़े हैं; रूप, रस, गव आदि की अभिलापा का 
सेवन कर रहे देँ, अथया निद्रा ले रद्दे हैं, वो श्रापपा चित्त क्षिप्त 
मद या पित्तिप्त वृत्ति में दी रह रहा है. और ऐसी स्थिति मे 
शास्त्र श्ररण करने पर भी ज्ञान की उपलब्धि स्स प्रजार हो 
सफ्ती है १ शास्त की बाव सुनरर ज्ञान तो तभी द्वो सस्ता हैं जब 
चित्त मे एकप्रता हो । 
क्दाचित्‌ श्रोताओं का चित्त एकाप्त दो या न ही, पर शास्त्र 
सुनाने थाले यक्ता का चित्त तो एकाग्र होना ही चाहिए। आज कल 
हम साधुओं पर भी आपकी क्विप्त, सूद और विक्षिप्त चित्तरत्ति का 
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प्रभाव पड़ा है । हम से भी कहा जाता है कि जमाने को देखकर 
वोलना-चलता चाहिए । किन्तु जमाने को देखकर आपको खुश 
करने के लिए हम सत्य को दवा रक्खें तो कहना चाहिए कि फिर 
तो हम भी पहले की तीन वृत्तियों में ही रहे । हमारी चित्तवृत्ति 
भी एकाम्र हुई नहीं कह्दी जा सकती । हम साथुओं को तो चित्त 
एकाग्र करके सत्य वस्तु-तत्त्व ही प्रकट करना चाहिए | उससे कोई 
प्रसन्न हो तो अच्छा और अगप्रसन्न हो तो अच्छा । 

सित्रों | आपसे भी यही कहना है. कि आप भी चित्त फो 
एकाम्र कर शास्त्र श्रवण करें। इस प्रकार मेरे कहने पर भी अगर आप 
एकाम्रतापूर्वक शास्त्र न सुने तो आपकी मर्जी, किन्तु मुझे तो एकाग्र 
होकर ही शास्त्र श्रवण करना चाहिए । साधुओं का तो यही कत्तेव्य 
है कि वे अपनी चित्त वृत्ति को विखरी न रखकर एकाग्र करें। 

कितनेक साधु अपनी चित्तवृत्ति को संयम में स्थिर न करके 
'सासाजिक सुधार के नाम पर सांसारिक मंमठों में फंस जाते हैं, 
किन्तु ऐसा करना उचित नहीं है। साधुओं को तो अपनी चित्त- 
वृत्ति संयम में ही स्थिर रखनी चाहिए। राजा श्रेणिक ने मुनि 
के उपदेश को एकाम्र भाव से सुना तो तीथंकर गोत्र उपाजेन किया। 
यह सम्पत्ति कुछ साधारण नहीं है | तीथेकर प्रकृति सर्वोत्तृष्ट 


पुण्यप्रक्ति है और आत्मा का शाइबत कल्याण करने की 
निमित्त है। 


कह सकते हो कि संसार के मंम्टों में मन को किस प्रकार 


एकाम्न किया जाय १ किन्तु संसार के संकटों के समय तो मन और 
अधिक एकागप्र रहना चाहिए। 
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कुछ लोगों का रयाल है कि ग्रहस्थों के सामने साथु-आचार 
सम्रधी बातें कहना श्रनाबश्यत है। साधु आचार का विचार तो 
एक जगह बेठकर साधुओं को ही आपस मे कर लेना चाहिए । 
गृहस्थों के सामने उन यातों को रखने से जोई लाभ नहीं है ) 
अगर यह ग्याल सद्दी होता तो अनाय मुत्रि को श्रेणित राजा 
के सामने भी यह चर्चा नहीं करनी चाहिए थी। रितु दम देखते 
हैं कि अनाथ मुनि य्त्रा के सामने साउु आचार फी चचा वर रहे 
हैं। इससे पिदित होता है कि गृहस्थों के सामने साछु आचार की 
चर्चा करना आयोग्य नहीं है.। इसके अतिरिक्त साधु भीतर ही 
भीतर अपने आचार की चचा कर लिया बरें और ग्रहस्थों क 
सामने न करें तो उ हें वैसे पता चले कि कौन साधु है और कौन 
नहीं ९ इस प्रसार गृहस्थों के समक्ष साधु-समाचारी की थाते रस 
कर यह प्रफट झिया गया दे कि जो साधु आगम के अनुसार 
आचरण करते द्वों, उडें साधु मानो और जो तदनुसार आचरण 
न फरते हों, उद्ें साधु ने मानो | 
कट्ठी जा सकता है कि आगम मे कथन होने पर भी कैसे यह 
नि्ंय किया जाय कि यह है या नहीं १ क्योंकि क्तिने ही साधु 
ऊपर से तो आगमालुसार व्ययह्वार करते हैं, कु रहस्थों को 
क्या पता ऊि ये भीतर से भी वैसा ही करते है या नद्दीं इस प्रदन 
का उचर यह है कि आपनो साधु की अपेक्षा आगम को अधिक 
प्रमाणभूत मानना चाहिए और देखना चाहिए कि आगम के 
विधान के अनुसार इसका आचरण द्वे या न्रदीं? आप गृहस्थ 
भी निम्न थप्रवचन के दास &। उसे जीवन-्यवद्दार मे त्ञाना तो 
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अपनी-अपनी शक्ति और परिस्थिति पर नि+र हे, किन्तु श्रद्धा तो 
उस पर दृद ही रखनी चाहिए। ओर जो साधु सिम्नेन्थ- 
प्रचचन के अनुसार ही चलना चादिए। जो शाख के अनुसार 
नहीं च्न सकता, उसके साधुपन त्याय कर चले जाने की शास्त्र 
निन्‍्दा नही करता। दिन्तु साथु-अवध्था भे रहकर शास्वविरुद्ध 
प्रवृत्ति करने वालों की तो अनाथ मुनि भी टीका कर रहे हैं । 
लेकिन मूल प्रइन अभी कायम हे । कोई साधु ऊपर-ऊपर से 
शास्तानुकूल व्यवहार करता हो ओर भीतर से न करता हो तो उस 
अवस्था में केस निणेय किया जाय कि वह वाघ्तव से शाख के अनसार 
व्यवहार करता हे या नहीं ९ इसका उत्तर यह दे कि भीतर-भीतर 
छुछ करना और ऊपर छुछ ओर ही तरह का प्रदशेन करना, यह्‌ 
भूतकाल में हुआ हे, वत्तेमान में होता है ओर भविष्य में भी 
होगा। इस प्रवृत्ति को रोका नही जा सकता | अतएव आपको तो 
निम्नन्थप्रवचन पर ही श्रद्धा रखनी चाहिए ओर देखना चाहिए कि 
व्यवहार में साधु का आचरण उसके अनुकूल है या नहीं | आप 
पूर नहीं हे, जिससे की किसी के आन्तरिक भाषों को या आन्तरिक 
वास्तविकता को जान सके | अपूरे के लिए तो व्यवहार देखना ही 
उच्चित है । अतएव जो साधु व्यवहार में नि्रैन्थप्रचचन का पालन 
करते हैं, उन्हे साधु के रूप में मानना चाहिए और जो नहीं 
पालन करते, उन्हे नहीं मानना चाहिए | आपको ध्यान रखना है 
कि अपू् जनो के लिए निएचय को जानने का कोई अचूक साधन 
नहीं है । अपूरण तो व्यवहार से द्वी सब बाते जान सकते हैं: । 
.. डदाहरणाथै--आपने किसी को अपनी दुकान पर मुनीम बना 
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कर रक्‍्सा। यह सुनीम व्यवहार से वरापर जमा--स्र्च का हि ॥ 
रखता है । ऐसी स्थिति मे आप उस पर विश्वास बरेंगे '्अथव॑ 
नहीं ९ निश्चय में उसरा हृदय कैसा है, यह बाव आप नहीं जान 
किन्तु व्यवद्दार का पालन वह परायर कर रद्दा दै। एसी स्थिति: 
आप उसे मुनीम मार्नेये। इसके विपरीत, अगर जिसी का हद 
साफ हो परतु व्यपहार मे काम बरायर न कखा हो आप बर 
करेंगे ? आप यद्दी कहे कि जो सुनीम व्ययहार को नहीं जानते 
उसकी हमे आपश्यक्ता नहीं । राजशासन में भी यही बात है 
पुलिस विभाग हो अथवा न्यायत्रिभाग हो, जो कायदे के अमुस। 
काम करता है, उससे फोई कुछ नहीं कहता । वढ्ा सामद्‌ वा पाल 
करना आयद्यर है। हतय क्तिना ही पवित्र और रपच्छ क्यों; 
हो, पर जो कायदे का पालन नहीं उरता, वह उपालभ का पा 
बनता है । 


साराश यह है सि जब तऊ पूरता न आ जाय तय तक व्यवहा 
द्वारा ही कसी बात की परीक्षा हो सकती है ) यद्यपि व्यवद्दार र 
साथ निश्चय की भी आवश्यकता है, कितु निश्चय तो आत्मसाक्षं 
से ही जाना जा सकता है। 

यधदाचरति श्रेष्स्तादेयेतरों जन । 

अर्थात्‌-श्रे४8 चन जैसा आचरण करते हू, दूसरे लोग भं 
उन्हीं का अनुसरण करके आचरण करने लगते हैँ, क्‍योंकि ध्य 
बहार में आचरण द्वी देखा जा सस्ता है, निश्चय को देसना हुमा 
लिए शक्‍्य नहीं है। अतणब निश्चय के साथ व्यवद्वार का पालः 
करना ही चाहिए । 6 


हमारे यहां से प्रकाशित 
जबकाहर साहित्य की सूची 
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फर रक्सा | यद मुनीम व्यपदह्वार मे वरावर जमा--सचे वा 
रखता है । ऐसी स्थिति में आप उस पर विश्वास बरेंगे 

नहीं ९ निश्चय में उसता हृदय बैसा है, यद्द यात आप नहीं ; 
किन्तु व्यवहार का पालन बह यरात्रर कर रहा है । ऐसी स्थिति 
आप उसे मुनीम मानगे | इसके प्रिपरीत, अगर फ्सी का है 
साफ दो परतु व्यपहार भे काम परायर न रखा हो आप । 
करेंगे ? आप यथद्दी कहे कि जो मुनीम व्यवहार फो नहीं जानता 
उसकी दम शआ्रायश्यस्ता नहीं | राजशासन में भी यही यात है. 
पुलिस तिभाग हो अथवा न्‍्यायनिभाग हो, जो कायदे के अतुत्ता 
काम करता है, उससे कोई छुड्ध नहीं कहता । वा क्यदे या पालर 
करना आवश्यक है। हृदय क्तिना ही पवित्र ओर स्व-उ क्यों २ 
हो, पर जो कायदे का पालन नहीं +रता; वह उपालभ वा पाः 
बनता है. । 


साराश यह्‌ है मि जय तह पू्णेता न आ जाय तय तऊ व्यवद्दा' 
द्वारा ही कसी बात की परीक्षा हो सकती है। यद्यपि व्यवद्दार वे 
साथ निश्चय वी भी आवरश्यक्ता है; रिततु निश्चय तो आत्मसाक्ष 
से द्वी जाना जा सकता है । 

यघढाचरति अ्रेइस्तपदेनेतरो जन ) 

अर्थातू--श्रेट्ठ चन जैसा आचरण करते है, दूसरे लोक भेः 
उन्हीं का अनुसरण करके आचरण करने लगते है क्योंकि व्य 
वहार मे आचरण ही देगा जा समता है, निश्चय को नेयना हमारे 
लिए शफ्य नहीं हे । अतएव निश्चय के साथ व्यवद्वार का पालने 
करना ही चाहिए। ७ 


